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दो शब्द 


माँ की मीठी लोरियों से, बेष्णव पिता के पवित्र पदों से, साधुसंतों के संभाषणों 
से और सबसे अधिक रामायण के पारायणों से मेर बचपन ही सें वेदों की लोकोत्तर 
महिमा के प्रति मेरी जो श्रद्धा उत्पन्न हो गई थी, वही आगे चलकर आर्यसमाज 
एवं दयाननद-साहित्य के संयक से एक आक्‌ल जिज्ञासा के रूप में बदल गई। 
परमेदवर की मह॒ती कृपा से, बात्यकाल की इस जिज्ञासा पूर्ण होने का अवसर 
विश्वविद्यालय में सिला और मेने, एम० ए० एवं डी० लिट के लिए बेदिक 
साहित्य को ही चुना ; इसके प्रसंग में मुझ प्रायः देशी-विदेशी सभी विद्वानों 
को वेंदविषयक रचनाएं प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूप में देखने को मिलीं, परन्तु इनमें 
से अधिकांश को पढ़कर तो में यही समझा कि वेद तो फेंक देने योग्य है, उनमें 
एक आदिस एवं अधिकसित सभ्यता को अभिव्यक्ति है । इससे मेरे हृदय को 
बहुत बड़ा आघात पहुँचा ; में बार-बार सोचता था कि, क्या सारे ऋषि, सुतरि 
और आचाये भ्रम ही में रहे ? क्या वेदों की परंपरागत महिमा कोरी कल्पना है ? ” 

सोभाग्य से सेरे हृदय को शान्ति और घथेर्थ प्रदान करने वाली भी कुछ 
आधुनिक क्ृतियाँ थीं । स्व० दयानन्द सरस्वती, श्री अरविन्दबोष एवं श्री 
आनन्दकुमार स्वामी की रचनाओं से, में बहुत प्रभावित हुआ और मेंने सोचा 
कि वेदों को समझने की आध्यात्मिक दृष्टि भी ही सकतो है । इसी बीच में 
परमपूज्य महामहोयाध्याय पं॑० गोपीताथ कविराज के संपर्क से मुझे आगमों एवं 
पुराणों के पढ़ने में भी रुचि उत्पन्न हुई, जिसके फलस्वरूप मुझे वेद का अर्थ कुछ 
अधिक स्पष्ट दिखाई पड़ते लगा ओर मेरी धारणा बनने लगी कि देंदों को 
आध्यात्मिक दृष्टिकोण के बिना समझा ही नहीं जा सकता । 

इसी अवसर पर श्रीयुत बाब्‌ संपूर्णानन्द जी का चिह्विलास' प्रकाशित 
हुआ । उसमे यद्यपि बेद के विषय में बहुत नहीं लिखा गया था, परन्तु उससे 
सुझे जो प्रेरणा सिली वह अमूल्य है। उसी से प्रेरित होकर मेंने वेदाध्ययन अधिक 
सनोयोग के साथ प्रारम्भ किया और अंत में में इस निइचय पर पहुँचा कि “वेदों 
में ऋषियों की समाधि में प्राप्त अनुभूति की अभिव्यक्ति है।” मेने सोचा कि 
इस विषय पर सें अपने विचार लिपि बद्ध कर डाल और दो एक विद्वानों को 
दिखलाऊँ, उसको प्रकाशित करने का विचार उस समय तक न था । 


है ० 


परन्तु, जब मेने अपने विचार लिख डाले और पुस्तक रूप म महामहापाध्थ्राय 
पं० योपीनाथ कविराज जी के सामने रक्खे, तो उन्होंने मुझे न केवल प्रोत्साहित 
किया, अपितु पुस्तक प्रकाशित कराने का भी आदेश दिया । फिर भी कई कारणों 
से पुस्तक छपने की व्यवस्था न हो पाई ओर चार वर्ष ऐसे ही निकल गये । इस 
वर्ष श्री हरजीमल डालूमिया पुरस्कार समिति दिल्‍ली ने इस पुस्तक को पांडुलिपि 
पर पुरस्कार प्रदान किया और राजपूताना विश्वविद्यालय ने इसे अपनी ओर 
से प्रकाशित होने योग्य ससझकर आध्िक सहायता प्रदान की । इस सहायता के 
बिता इस पुस्तक का इस समय प्रकाशित होना असंभव था, अतः में उक्त दोनों 
संस्थाओं को हादिक धन्यवाद देता हूं । पाण्डुलिपि की प्रतिलिपियाँ करने, प्रूफ 
संशोधन करने तथा दाब्दानक्रमणिका तेयार करने में मेरे कई विद्यार्थियों ने जो 
सहायता दी है उसके लिए में उनका अत्यन्त आभारी हूँ ; विशेषकर श्री लक्ष्मी- 
नारायण बी० ए०, श्री शिवकुमार गोड़ बी०ए०, तथा श्री चतुर्भुज शर्मा बी० 
ए० की सेवा और श्रम को में कभी न भूलगा । मेरे मित्र श्री परमानन्द जी चोयरू 
ने इस पुस्तक के चित्र बनाने में जो सहयोग दिया है, उसके लिये में उनका बहुत 
कृतन्न हैं । 

यह पुस्तक वेदिक-दशेन को समझने का एक बाल-प्रयत्न सात्र है ; इससे 
यदि बेदों की कुछ मान-प्रतिष्ठा बढ़ सकी और विद्याथियों और अध्यापकों में 
वेदाध्ययत की रुचि का तनिक भी प्रसार तथा परिष्कार हो सका, तो लेखक 
अपने को धन्य मानेगा । 


दरद पूणिसा, २००६ फतहसिह 
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वेदिक-दबद्गांन 


पिठडाठड 
१--अ्रयोध्यापुरी 


(क) माटी का पुतछा--मानव-शरीर कितना विचित्न है ! यों तो यह 
निरा पिण्ड है ; केवछ माटी केरा पूतरा' है। परन्तु, ऋषितेत्रों से देखने पर 
उसका चित्र ही वदछू जाता है और उसकी दुनिया ही निराछी हो जाती 
है। तब वह सीधी-सादी वस्तु नहीं रह जाता तथा पाँच तत्त्व का 
पूृतल्ला मानुप धरिआ नाम! कह कर उससे छुट्टी नहीं ली जा सकती । 
तब तो वह अत्यन्त पेचीदा यंत्र दिखाई पड़ता है, जिसके विषय में कहा है 
कि  :--- 

पञ्चात्मक॑ पञचस्‌ वर्समाद॑ घडाश्षयं पड्गुणयोगयुक्तम्‌ । 
तत्‌ सप्तधातुं त्रिमर्ल द्वियोनि चतुविधाहारसयं शरीरमस ॥ 

परन्तु, वैदिक ऋषि आहारमय शरीर' का यह वर्णन करके ही नहीं ठहर 
जाते । उनको उसके रोम-रोम में रहस्य और कण-कण में अचंभा दीखता है । 
अथवंबेद १०।२ का ऋषि एड़ी से लेकर शिर तक के अंगों का निरीक्षण करता 
है और उनकी अद्भुत रचता को देख कर मुग्ध हो जाता है । बार-बार वह 
उसी प्रशन को दृहराता है--'अमुक अंग किसने बनाया ? इसको बनानेवाला 
कौन-सा देव है ?* उसकी दृष्टि शरीर के आठ केन्द्र-स्थानों पर जाती है; 
वह शीर्ष-स्थान के सात३ तथा मध्य भाग के दो ४ छिद्टों को देखता है और 


१--ग, उ. १, १। २--/#. दे. १०, २, १-२५। 
श्र “वही, १०, २, १। ४--बही १०, २, ६९) 


१० वेदिक-दर्शोन 


उनमें रहने वाली दिव्य शक्तियों पर विचार करता है, तो उसे यह शरीर 
आठ चक्रों वाली और नौ द्वारों वाली, देवों की अयोव्यापुरी ! मालम. 
पड़ता है। उक्त नौ द्वारों में नाभि और। ब्रह्मरंध्र को सम्मिलित कर लेने से 
ग्यारह द्वार हो जाते हैं। अतः कठ उपनिपद्‌* में इस शरीर को ग्यारह द्वार 
का पुर कहा गया है। 

देव-कोश--अयोध्यापुरी जिन देवों की है, उनका उसके भीतर एक निश्चित 
क्षेत्र है। हमारे शरीर में मूर्थातत्त्व (ज्ञान-तत्त्व) और ह्ृदय-तत्त्व (संवेद-तत्त्व ) 
परस्पर मिले हुए सर्वत्र व्याप्त हैं। इन दोनों को पृथक करना असंभव है । इसी 
से जब हमारा कोई अंग जल जाता है, तो जहाँ हमें यह ज्ञान होता है कि अमुक 
अंग जरू गया' वहीं हमें उससे होने वाले दुःख का संबवेद भी होता है। ज्ञान 
और संबेद के, दूध तथा जरू के समान मिल्ले हुए इस विस्तार को ही दिव-कोश' 
कहा गया है-- अथर्वा ने जिस मूर्बा और हृदय को एक साथ मिलाकर सी 
दिया है और जिसको मस्तिप्क से भी ऊपर रहते वाया पवरमान शिर पर से 
प्रेरित करता हू वह अथर्वा का शिर देव-कोश है । 3 यह देव-कोश हथरे शरीर 
के लिये. बहुमल्य हैं ; यह अयोध्यापुरी की जाना है। अतः इसकी 
रक्षा भी बड़े यत्न से की गई है। इसके ऊपर सबसे पहले तो ज्ञान-तन्तुओं 
के रूप में मन का पहुरा रहता है। उसके बाद शरीर>-ब्यापी व्यान, समान, 
उदान आदि के रूप में प्राण का तथा सबसे ऊपर अस्थि, मण्जा, त्वक्‌ 
आदि के रूप में आहार या अन्न का पहरा रहता है। इसलिये वेद! का 
वचन है:--- 

तद्‌ बा अथबंण: शिरों देवकोशः: सजुध्छितः, 
तत्‌ प्राणों अभिरक्षते शिरो जस्इथों मन 
' कभी-कभी अन्न, प्राण और मन को, देवकोश के ऊपर लिपटी हुई तीन 


& 
हम 





१--मैष्ट-चकऋा नवद्वारा देवानां पूरयोध्या (बही १०, २, ३१ तु. कु. इवे. उ, 
३,१८ ) 
२--पुर ने कादशह्ा रसजस्थावकचेतसः फठ. ठ. २,३,१ 
३--मूर्धासमस्य संसीक्याथर्जा हुदय ने यंत्‌ 
मर्तिष्कादूरध्य: प्रेरयत्‌ पवधानोषधि छीर्षतः , 
तद या अथरबंणः शिरों देवकोद्ा:ः समुब्जितः (बही १०,२,२६-२७ ) 
४>>अथ ०, १०, २, २७ । 


चित्र नं० १ 





रण्ययकोठा 


पिण्डाण्ड ११ 


रस्सियों के रूप में कल्पना करते हुये उसे “तीन रस्सियों (गुणों) से मढ़ा 
हुआ नवद्वारों वाला घंट (पुण्डरीक) * कहा जाता है । 
हिरण्ययकोश 

देवकोश से भी अधिक सुन्दर और दिव्य भाग अयोध्यापुरी के भीतर 
विद्यमान है । यह ब्रह्मपुरी है, और इसी पुर में रहने के कारण ब्रह्म पुरुष 3 
कहलाता है । यह पुरी देवकोश के आधारभूत सत्‌, चित्‌ और आनन्द तथा मन, 
प्राण और अन्न के मूल तत्व सत्व-रज-तम से निर्मित* है। अतः इसे तीन आरों 
और तीन पुट्ठियों वाला हिरिण्यकोश तथा ज्योतिर्मण्डित स्वर्ग कहा गया है, जिसके 
भीतर देह का स्वामी यक्ष* विराजमान है । हिरण्यकोश का इस प्रकार जो 
चित्र बनता है वह चित्र नं० १ में देखिये । 

(ख) पञुचकोश--इस प्रकार हमारी अयोध्यापुरी के भीतर पाँच कोश हो 
जाते हैं--( १) हिरण्यय (२) देव (३) मन (४) प्राण और (५) अन्न । 
उपनियदों में इन पाँचों के नाम क्रमश: आनन्दमयकोश, विज्ञानमयकोश, मनोमय- 
कोश, प्राणमयकोश तथा अन्नमयकोश हैं । अयोध्यापुरी का वर्णन तब तक पूरा 
नहीं माना जा सकता जब तक इन कोशों का पृथक-पुृथक विस्तार के साथ वर्णन 
न हो जाये । अतः यहाँ हर एक का वर्णन दिया जाता हैः-- 

(१) अजन्नमयकोश--आधुनिक शरीर-विज्ञान केवल इसी का अध्ययन 
करता है । गर्भोपनिपद्‌* में इसका संक्षिप्त वर्णन इस प्रकार किया गया है-- 





१--पहाँ गुण शब्द के प्रयोग से सत््व, रज, और तथ की ओर भी संकेत है, 
क्योंकि मन, प्राण तथा अज्ञ में ऋसद्याः उद्त तीन में क्ले एक का प्राधान्य 
रहता है (दे० आगे पांवत पुरुष ) 
२--पुण्डरीक सवद्ारं तिभिर्णणेमिरावुतम्‌ 
तस्मिन्‌ यद्‌ यक्षमात्मन्बत्‌ तद वे ब्रह्मविदोबिदु: (अथ० दें० १०, ८, ४३) 
३--पुर यो बअह्मण:ः बेद यस्याः युरुष उच्यले (बही १०, २, २८) 
४--विस्तुत विवरण के लिये दे० आगे पांदत पुरुष । 
५--तस्यां ह्वसण्ययः कोशः स्थर्गों ज्योतिषयाबुतः । 
तस्मिन्‌ हिरण्य कोशेश्यरे त्िप्रतिष्ठते, 
तस्सिन्‌ यद्‌ गक्षमात्मस्थत्‌ तद वे ब्रह्मद्िदों बिहुः 
(अथ० जे० १०, २, ३१-३२) 
“आओ 23. 


१२ वेदिक-दर्शोन 


पुृथिवी, आप:, तेज, वायु और आकाश इन पाँचों तत्त्वों का बना हुआ शरीर 
है । पुथिवी क्‍या है ? आप: क्या है ? तेज कया है ? वायु क्या है ? आकाश 
क्या हैं ? इस पञ्चात्मक दरीर में, जो कठिन है, वह पृथिवी है ; जो द्रव है, 
बह आप: है ; जो उप्ण है, वह तेज है, जो संचरण करता है, वह वायु है ; जो 
सुषिर है, वह आकाश कहलाता है। इनमें से पृथिदी धारण करने के लिये, आप: 
पिण्डीकरण के लिये, तेज प्रकाशत के लिये, वायु व्यूहन के लिये और आकाश 
अवकाश प्रदान करने के लिये है। इनसे पृथक श्रोत्र शब्द, त्वक्‌ स्पर्श, चक्षु रूप, 
जिह्वा रस, और नासिका गंघ ग्रहण करती है तथा उपस्थ से आनन्‍्द-प्राप्ति 
और अपान से उत्सर्ग तथा वाक्‌ से बोलना द्वोता है । इसमें मधुर, अम्ल, छूवण, 
तिक्‍त, कटु और कषाय रसों को ग्रहण किया जाता है ; पडजू, ऋषभ, गान्धार, 
मध्यम, पञचम, धैेवत और निषाद स्वर उत्पन्न होते हैं। शुक्ल, रक्त, कृष्ण, धम्प् 
पीत, कपिल और पाण्डर (ये छ: रंग हैं) . . . . छः प्रकार का रस होता है : 
रस से शोणित, शोणित से मांस, मांस से मेद, मेद से स्तायुएँ, स्तायुओं से अस्थियाँ, 
अस्थियों से मज्जा, मज्जा से शुक्र और शुक्र-शोणित से गर्भ उत्पन्न होता है. . « 
हृदय में अग्नि आती है और अग्नि से पित्त, पित्त के स्थान में वायु और वायु के 
पदचात्‌ कफ होता है । 

यह कोश अन्न के रस से बनता है, इसीलिए इसे अन्नरसमय या अन्नमय 
कोश कहते हैं। इसी को ऊपर आहारमय' शरीर कहा गया है। इसके ऊपर 
दिये हुए वर्णन से इसमें तीन शक्तियाँ काम करती हुई मिलेंगी--( १) संवेद- 
शक्ति, जो उपस्थ आदि द्वारा आस्वादन में दिखाई पड़ती है (२) ज्ञानशक्षिति, 
जो रूप, गंध आदि के ग्रहण में काम करती है और (३) क्रियाशक्ति, जो शरीर 
की प्रत्येक क्रिया में व्यक्त होती है । आधुनिक मनोविज्ञान भी मानव-आचरण 
में यही तीन तत्त्व मानता है, जिनको वह क्रमशः #.77000079 (४087॥70079 
तथा (/07727707 कहता है । इन शक्तियों के विषय में विस्तार-पू्वेक आगे 
लिखा जायेगा, यहाँ इतना कहना पर्याप्त है कि अन्नमय कोश में क्रिया प्रधान है। 

(२) प्राणमय कोश--अन्नमयकोश के कण-कण सें प्राण अथवा वायु समाया 
हुआ है । नासिका द्वारा हम जो वाय्‌ भीतर ले जाते हैं, वह पहले शीर्षस्थानीय 
हुए, में जाती है ; इसका नाम प्राण* है । इस स्थान से आगे कण्ठ प्रदेश 
१--अज्मात्‌ पुरुष: । स वा एप पुरुषों अज्मरसमयः । ते० उ० २.१। 
२--हुदि प्राणोष्पानः: ससानों नाभि-संस्थितः । 

उदानः कण्ठदेशस्थः व्यानः सर्वशरीरगः । तु. क. अ. वे. । 


पिण्डाण्ड श्रे 


में जाकर जो वायु नली द्वारा फेफड़ों तक विचरण करती है, उसे उदान' कहते 
हैं। यही उदान जब फेफड़ों में शोधे हुए रक्त में मिलकर सारे शरीर में विविध 
रूप से म्रमण करती है, तो व्यान' कहलाती है। शरीर के अधोभाग में रह कर 
मृत्र, पुरीष आदि को बाहर निकालने वाले वायु का नाम अपान' है। और, 
नासिका द्वारा बाहर निकलने वाले वायु को भी अपान' कहते हैं, क्योंकि अपान॑ 
का शाब्दिक अथे बाहर या नीचे को साँस लेना है । नाभि के आस-पास शरीर 
'के मध्य भाग में रहकर अँतड़ियों आदि की क्रिया में काम आते वाला वायु 
“समान कहलाता है । इन्हीं सब प्राणों के जाल को प्राणमय कोश कहा जाता 
है । इसी की शक्ति पाकर अज्नलमय कोश' के सारे व्यापार चलते हैं । स्थायी 
रूप से मृत्यू के समय तथा अस्थायी रूप से लम्बी समाधि में जब यह हाथ पर 
हाथ धर कर बैठ जाती है, तो अन्नमय कोश की सारी क्रियायें बन्द हो जाती हैं 
--मृत्र-पुरीष-त्याग तथा नख या बालों का उग़ना तक समाप्त हो जाता है । 
प्राणमय कोश में भी क्रिया प्रधान है। यथार्थ में अन्नकोश में होने वाली क्रिया 
इसी के बल पर चलती है । साधारणतया देखा जाता है कि हमारी शारीरिक 
क्रिया शरीर की गर्मी या अग्नि पर निर्भर है । जब दारीर में तापमान गिरने 
ऊुगता है, तो उसकी विविध क्रियाओं में भी शैथिल्य आने लगता है। यहाँ तक 
के साधारण बोलचाल में “ठंडा होना” का अर्थ ही मृत्यु को प्राप्त होना' है । 
गर्मी जीवन का चिद्॒त है और अन्नमय कोश की यह गर्मी साँस द्वारा आई हुई 
“प्राणवायु”! ( (05४ए2०४ ) के द्वारा होती है। इसीलिये श्रुति में प्राण को भी 
अग्नि कहा गया है ।' 

(३) सनोसय कोश--प्राणमय कोश के कोने-कोने में मन की शक्ति व्याप्त 
है। मन दब्द सन्‌ धातु से निकला है,* जिसका अर्थ प्रायः सोचना-विचारना' 
किया जाता है । परन्तु यथार्थ में मन के अन्तगत मूर्बातत्व (ज्ञान शक्तित) और 
हृदय-तत्त्व- (संवेदन शक्ति ) दोनों आते हैं, इसीलिए कहा है किटे काम, संकल्प 


२१४. ब्रा, २, २, २.९५; ९, ५, १,८ 
जे. उ. बा. ४, २२,११; ऐ. ब्रा. २:३९, 

२--मन्‌ अवबोधने, ज्ञाने, स्तंभे पा. था. पा. ८, ९; ४, ६७; १०, १६९. 
के. उ. ५; प्र. उ. ४, ८ तु. क. ब. उप. ४, ३, २८, छा. ३०, ६, ३, ५ 

३--काम : संकल्पो विचिकित्सा भ्रद्धाउअद्धा धृतिरह्नी घीर्भीरित्येतत्सर्व मन एव 
श. ज्ञा, १४,४,३,९ । 


श्४ड बेदिक-दर्शत 


विचिकित्सा, श्रद्धा, अश्रद्धा, धृति, अधृति, ही, धी, भय--ये सब मन ही हैं । 
इसके अतिरिक्त क्रिया-शक्ति और संचालक भी मन है, क्योंकि सोने की अवस्था 
में मत से शक्ति न पा सकने के कारण पंखा चलाने वाला हाथ रुक जाता है 
और पंखा हाथ से छूट जाता है। अतः संवेदन-ज्ञान-क्रियात्मक जो भी व्यापार 
अज्नमय कोश में प्राण की प्रेरणा से होता है, उसके लिये आदेश” इसी 
मनोसय कोश से ही मिलता है । दूसरे शब्दों में, अन्नगयय कोश तथा 
प्रागमय कोश के व्यापार को चलाना तथा साभिप्राय बनाना मनोमय कोश 
का ही काम है। परन्तु फिर भी इस कोश में ज्ञान-शक्ति' ही की प्रधानता 
है। 

(४) विज्ञाननय (देव) कोश--मनोमय कोश जिस शर्क्ति से संचालित 
होता है, वह विज्ञानमय कोश (देवकोश ) से आती है। जिस आदेश' के द्वारा 
वह प्राणमय कोश को प्रेरित करता है, उसका उदगम * यही है, जैसा कि देवकोश' 
के वर्णन में ऊपर कहा जा चुका है। हमारे मनोमय' में होने वाले जो व्यापार 
हैं, वे केवल वर्तमान से सम्बन्ध रखते. हैं और जहाँ कहीं उसको तत्सम्बन्धी भूत- 
कालिक ज्ञान की आवश्यकता होती है ; वहीं उसे 'विज्ञानमय कोश' की शरण 
जाना पड़ता है, क्योंकि वह मनोमय-कोश में होने वाले प्रत्येक अनुभव को 
भविष्य के लिये सुरक्षित रख छोड़ता है। इसीलिये इसे धृति, स्मृति> आदि 
कहते हैं । इसका सम्बन्ध भूत, भविष्यत्‌ और वर्तेमान तीनों से होने के कारण 
इसका ज्ञान विधिवत्‌, संश्लिष्ट, उत्कृष्ट तथा पूर्ण होता है। इसी कारण इसके 
नाम विज्ञान, संज्ञान, प्रज्ञान, आज्ञानँ आदि हैं। ज्ञानतत्व की सर्वोत्कृष्ट शक्ति 
होने के कारण इसे मेधा, दृष्टि, मति, मनीषा" आदि कहते हैं ; संवेदन-शक्ति 
की सर्व-श्रेष्ठ शक्ति होने से यह जूति*, काम आदि कहलाता है, और क्रियाशक्ति 
का अंतिस संचालक होने से इसको ऋतु, असु, वश» आदि भी कहते हैं । इस 
कोश की सबसे बड़ी विशेषता यह है कि यहाँ मन और ज्ञान, संवेद तथा क्रिया- 
तत्व के साथ एकीभूतः हो जाता है। यही एकीभत मनस्तत्व प्रज्ञानेत्र है जो 
चर-अचर सभी में व्याप्त कहा जाता है। 

इसी कोश के अन्तर्गत आधुनिक मनोविज्ञान का परोक्षमन 





१--दे. पांक्त पुरुष आगे, तु. क. ते. ३२१। . २--दे. ऊपर दिवकोश' ४ 
३--ए. उ. २२ । ४--घही । ५--वही । ६--बही । 
७--वही । < -*बही । ह 
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(पा00780008 ग्रे ) आ जाता है। इसमें संवेदन शक्ति की प्रधानता 
रहती है। यह, मन, प्राण तथा अन्न के कोझ्ों का बीज है । 

(५) आनन्दमथ (हिण्यय) कोश--मन, प्राण और अन्न को संचालित 
करने वाल उक्त विज्ञानमय कोश की शक्ति भी अपनी नहीं, अपितु, जैसा हिरण्यग 
कोश' के वर्णन में कहा जा चुका है, उसको वह शर्वित आनन्दमय कोश!' से 
मिलती है । इस कोश में बहा है और यह कोश विज्ञानमय कोश के प्रत्येक 
परमाण्‌ में समाता हुआ हैँ । इसका चित्र ऊपर हिरण्यय कोश' के प्रसंग में दिया 
जा चुका है । 

पाँचों कोशों का स्थिति-सम्बन्ध चित्र नं० २ में देखिये, जिसमें 
बाहर से भीतर की ओर जाते हुए अन्न, प्राण, मन, विज्ञान तथा आनन्द 
को क्रमशः काले, नीले, पीछे, नारंगी और लाछ रंग द्वारा दिखाया गया 
है । 

(ग) दारीरत्रय तथा तीन अवस्थाएं--उक्त कोझों को तीन शरीरों में 
विभाजित किया जा सकता है। अन्नमय पूर्ण स्थल होने से और प्राणमय अल्प- 
स्थल होने से दोनों स्थूछशरीर' के अन्तर्गत हैं। मनोमय कोश में स्थुल शरीर 
की सभी इन्द्रियाँ सूक्ष्म रूप' में रहती हैं । अत: इसे सूक्ष्म शरीर कहते हैं ; और 
इन दोनों शरीरों) का कारण या बीज होने से विज्ञानमय-कोश को कारण 
दरीर' कहा जाता है । ह 

इन शरीरों से सम्बन्ध रखनेवाली तीन अवस्थाएँ हैं। जागरितावस्था क्रिया- 
प्रधान होने से स्थल-शरीर से सम्बन्ध रखती है । इसमें हमारी प्रज्ञा बहिमुखी 
होकर स्थूल जगत का भोग करती है । शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गंध ग्रहण 
करने वाली इंद्रियों के अतिरिक्त वाणी तथा प्राण को लेकर कुल सात अंगों में 
हमारी शक्ति विभकत होती है, जिसका उपयोग मन, वृद्धि, चित्त, अहंकार 
शीषेस्थानीय सात छिद्र, दो हाथ, दो पाँव, गुदा, उपस्थ, नाभि तथा त्वक्‌ कुल 
उन्नीस प्रकार से होता है । अतः इसी स्थूल रूप का वर्णन करते हुये माण्ड्क्योप- 
निषद | में लिखा है :-- 
जागरितस्थानो बहिः प्रज्ञ सप्ताहृग : एकोसविशतिसुश्ः स्थुरूभुक वेश्वातरः 
प्रथम पाव: । 

स्वप्नावस्था में हमारी वत्तियाँ अन्तर्मुखी हो जाती हैं, परन्तु फिर भी जाग- 





१--ऐ. उ. ३,२-३ २--मा. उ. ३ । 
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रितावस्था की भाँति हमारी झक्ति सात भागों में विभकत होकर उक्त उन्नीस 
प्रकार से उपयक्त होती रहती है । अन्तर केवल इतना होता है कि अब इसकः 
उपयोग स्थूल भोगों के लिये नहीं होता, अपितु इन्हीं स्थूल भोगों के सूक्ष्म रूपों 
के लिये होता है । इसीलिये स्वप्नावस्था में शरीर के निरचेप्ट रहते हुए भी, हम 
नाना कर्म करते तथा नाना भोग भोगते हैं । अत: इसके विषय में लिखा है:--- 
स्वप्नस्थानो5न्तःप्रज्न: सप्ताहृग : एकोनविशतिमुखः प्रविविक्तिभुककक्‍्तेजसो द्वितोय 
पादः । 

अतएव इस अवस्था का सम्बन्ध मनोमय कोश और सुक्ष्म-शरीर से है । 
इसी से जागरितावस्था में हम जो स्वप्न देखते हैं, उसे संस्कृत में मनोराज्य 
कहते हैं । ' 

सुषुप्तावस्था का सम्बन्ध कारण-शरीर (विज्ञानमय कोश ) से है। जब हम 
प्रगाढ़ निद्रा में होते हैं, तो हमारे दुःख-सुख, आशा-निराशा सब केवल एक आनन्द 
में परिणत हो जाते हैं । उसी प्रकार इस अवस्था में हमारी प्रज्ञा जो अन्य दो 
अवस्थाओं में नानारूपमयी होकर रहती है, वह यहाँ एकीभूत होकर केवरू चेतसा 
अ्मार्ग में ही प्रयुक्त होती है :--- ऐ 
सुथ॒ुप्तस्थान एकीभूतः प्रज्ञानधन एवानन्दमयों हयानंदभुक्‌ चेतोमुखः प्राज्ञस्तु- 
तीयपादः ॥३ 

उक्त तीन शरीरों और तीन अवस्थाओं से परे एक और चौथी ४ अवस्था 
भी है। इसी को कहीं-कहीं तुरीयावस्था कहा गया है। इसका सम्बच्ध ओनन्‍्दमय' 
या हिरिण्यय कोश से है | यह शुद्ध अद्वेत आत्मा की अवस्था है। जो प्रज्ञा था 
शक्ति अन्य तीन अवस्थाओं में काम करती रही थी, वह यहाँ आत्मा में ही लीन 
हो जाती है । इस अवस्था का वर्णन करना असंभव है। अतः इसके विषय में 
लिखा है:--- 
नान्तःप्रज्॑ न बहि:प्ज्ञ नोभयतःप्रज्ञ न प्रज्ञानघर्न न प्रज्ञ ताउप्रजम । अदृष्टसव्यव- 
हा्थसनाग्राहयमलक्षणसचिस्त्यमव्यपदेश्यसेकात्मप्रत्मयसारं प्रपञ्चोपशर्भ श्ास्तं 
शिवमद्वेतं चतुर्थ सन्‍्यस्ते स आत्मा विज्ञेयः ।" 

इन तीनों शरीरों और चारों अवस्थाओं को चित्र न॑० ३ में देखिये । 


१--चही ४॥। 
. २--चेतस्‌ वह शक्ति है जिसके द्वारा अपनी सत्ता का ज्ञान-भाव हो सके । दे- 
ज्ञान-शक्षिति आगे । ३--बवही, ५। ४--बही, ७। ५--मा. उ. ८-९ 





चित्र न० ३ 
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२--दाक्ति 


(क) क्रिया-शक्ति--ऊपर पंचकोशों तथा तीन शरीरों के प्रसंग में तीन 
शक्तियों का उल्लेख किया जा चुका है। इन शक्तियों को हमने संवेदन-दक्ति, 
ज्ञान-शक्ति तथा क्रिया-शक्ति कहा है । परन्तु आग्रम-ग्रन्थों की परम्परा में इनके 
नाम क्रमश: इच्छा-शक्ति, ज्ञान-शक्ति और क्रिया-शक्ति हैं। यहाँ पर इन शक्तियों 
के स्वरूप और पारस्परिक सम्बन्ध पर विचार कर लेना आवश्यक है । 

इन शक्तियों में सवसे अधिक स्पष्ट-प्रत्यक्ष क्रिया-शक्ति है । इसी शक्ति के 
'ठारा इवसन, पाचत, रक्‍क्त-संचरण, आदान, आवागमन आदि अनेक क्रियायें हमारे 
स्थूल शरीर में प्रतिक्षण होती रहती हैं । इन क्रियाओं को दो भागों में बाँटा 
जा सकता है :-- 

(१) पराधीन क्रियायें, जेसे रक्त-संचरण, श्वसन आदि जो स्वतः होती 
हुई दिखाई पड़ती हैं, और जिनको हम साधारणतया रोक नहीं सकते, और 
(२) स्वाधीन क्रियायें, जेसे उठना-बैठगा आदि, जिनको करना या न करना 
हमारे वश की वात है । जैसा पहले कहा जा चुका है, स्थूछ शरीर की सभी 
क्रियायें शरीर की अग्नि द्वारा संचालित होती हैं । परन्तु स्वाधीन क्रियाओं के 
होने के लिये केवछ अग्नि' ही पर्याप्त कारण नहीं मालूम पड़ती । यह दीक है 
कि कायाग्ति बिना हम नहाने के लिए उठ भो नहीं सकते, परन्तु यह भी 
सही है कि कायागरिन होते हुए भी यह संभव है कि हम उस क्रिया को न 
'करें । अतः क्रिया करने के लिये अग्ति' के अतिरिक्त किसी और भी शक्ति की 
आवश्यकता है । 

* यदि हम अपनी प्रत्येक क्रिया का ध्यान-पूर्वक निरीक्षण करें, तो हमें पता 
लगेगा कि हमारी प्रत्येक क्रिया के पीछे एक संकल्प या निश्चय रहता है, जिसके 
बिना क्रिया संभव ही नहीं । इस संकल्प या निश्चय करने वाली शक्ति को 
निरचयात्मिका शक्ति या भगवदूगीता के शब्दों में व्यवसायात्मिका बुद्धि कह सकते 
हैं । जाड़े के दिन हैं सवेरे का समय चारपाई से उठ कर शौचादि से निव॒त 
होकर संध्या करना/ है । परन्तु जाड़ा, नींद और आलस्य सब मिलकर एक 
स्वर में कहते हैं अभी पड़े रहो । ऐसी विषम परिस्थिति में, हम जिस शक्ति 
द्वारा विरोध को पराजित क रके उठने की क्रिया करते हैं, वह यही व्यवसायात्मिका 
ब॒द्धि है जिस प्रकार यहाँ पड़े रहने और उठने में से हमें एक का निश्चय 
या चुनाव करना पडा, उसी प्रकार का निश्चय या चुनाव अज्ञात रूप से हमें छोटी 
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से छोटी क्रिया के लिए भी करना पड़ता है। अतः व्यवसायात्मिका बुद्धि हमारी 
स्वात्रीन क्रियाओं का मरू कष्टी जा सकती है । 

परन्तु, पराधीन क्रियाओं में कया उसको विल्कूछ स्थान नहीं ? इस विषय 
में हमें याद रखना चाहिये कि ये पराधीन क्रिय्रायें हमारी आदतों से मिरुती 
जलती हैं । आदतें प्रारम्भ में स्वाधीन क्रियायें ही होतो हैं। कभी-कभी कोई 
बच्चा खेल में अपना कंबा उबकाता है और अपनी इच्छानुसार उस क्रिय्रा को 
रोक भी सकता है। परन्तु, बार-बार करने से यह क्रिया उत्तकी आदत बन जाती 
है और वह उसे रोकने में विवश हो जाता है। यदि इस आदत को रोके में 
वह सफर भी होता है, तो यह सकझता बसी ही क्षणिक तथा प्रयास-सा थ्य होती 
है, जेसी इवसन' आदि, पराधीन क्रियाओं को रोकने में। अतः कयित पराधीन 
क्रियाओं को भी हम ऐसी आदतें कह सकते हैं, जो माँ के गर्भ में ही बन चुकी 
हैं। और जिस प्रकार आदतों के मूल में किसी सूक्ष्म और अज्ञात व्यवसायात्मिका 
बृद्धि को मानना पड़ेगा, उसी प्रकार इन पराधीव क्रिप्राओं के मृझ में भी । 
जब तक क्रियायें होती हैं, तब तक बोध या जागरण माना जाता है, इसी लिपे 
कदाचित्‌ इस शक्ति को बुद्धि कहा गया । 

(ख) ज्ञानशक्ति--ज्ञान-शक्ति, क्रिय्रा-अक्ति की अपेक्षा अधिक सुक्ष्म- 
प्रत्यक्ष है । क्रियाओं की भाँति ज्ञान-शक्ति को हाथ-पैर आदि अंगों की गति 
में नहीं निरखा जा सकता । उसके लिए तो हमें शब्द, रूप, रस आदि ग्रहण 
करने की साधारण ज्ञानप्रक्रिया से लेकर विवेक, विचार, कल्पना आदि पेचीदा 
ज्ञान-प्रक्रियाओं तक का सम्यक देन करना पड़ेगा। एक ज्ञान-प्रक्रिया यथार्थ में 
प्रकाशन-प्रक्रिया है । जब हम कहते हैं कि हमने अमुक्त वस्तु जान ली, तो 
इसका अर्थ यही है कि वह वस्तु पहले हमारे लिये छिपी थी, अन्धकार में थी, 
और अब वह प्रकाश में आ गई। जिस प्रकार हमें वाहप शब्द रूप आदि प्रकाशित' 
हो जाते हैं, उसी प्रकार इनसे पू्व-गृहीत चित्र या उनके आधार पर बने हुये 
विचार आदि भी प्रकाशित हो सकते हैं । 

ज्ञान के इस प्रकाशन' के लिये संस्कृत में चित्‌' शब्द का प्रयोग होता है। 
अतः ज्ञान-शक्ति को चित या चेतस भी कहते हैं । शब्द, रूप आदि ग्रहण करने 


रन 


में चित्त का जो रूप पाया जाता है, उससे विवेक, कल्पना आदि में काम आने 


वाला चित्त भिन्न होता है, क्योंकि पहले के विषय स्थल पदार्थ होते हैं, जबकि 
दूसरे के विषय उनके आधार पर बने हुए संश्लिष्ट मानस-चित्र | पहले का ज्ञान 
ओत्र, चक्ष आदि विभिन्न अंगों का व्याकृत ज्ञान होता है, जबकि दूसरे का ज्ञान 
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इन सबके मेल से बना हुआ अव्याकृृत ज्ञान । अत: पहले को स्थूछ चित्त तथा दूसरे 
हो सूक्ष्म चित्त कहा जा सकता है। 

एक रूपक द्वारा ऐतरेय उपनिपद्‌ ? में इन्द्रियों की ज्ञान-शक्ति का मूल इन्द्र 
को बताया गया है । यथार्थ में इन्द्रियः का अर्थ ही है इन्द्र-सम्बन्धी' या इन्द्र 
का । यहाँ संक्षेप में उपनिषद्‌ का रूपक दिया जाता है--आत्मा ने पुरुष को 
बनाया । उसमें चक्षु, श्रोत्र आदि इन्द्रियाँ स्थापित कीं । फिर उसने सोचा मेरे 
बिना तो यह सब व्यर्थ है! । इसलिये उससे स्वयं पुरुष के भीतर प्रवेश करवे 
की इच्छा की । परन्तु, घुसे तो किस द्वार से घुसे ? चक्षु आदि में से वह कोई 
एक इन्द्रिय मात्र तो था नहीं, वह तो सब का चालक था। अतः वह शिर की 
विदृति (दराज, छिद्र-ब्रह्मरंध) के हारा घुस गया । उसके तीन निवासस्थान 
(कारण, सूक्ष्म तथा स्थूल शरीर) तथा तीन स्वप्न' (सुषुप्ति, स्वप्न, जागृति ) 
हैं। 

इससे स्पष्ट है कि इन्द्रियों का संचालक इन्द्र माना जाता है और यह इन्द्र 
आत्मा का वह रूप है जो तुरीयावस्था और आनन्दमय कोश को छोड़ कर अन्य 
तीनों शरीरों तथा तीनों अवस्थाओं में पाया जाता है। अतएव मनोमय कोश की 
जिन क्रियाओं तथा विज्ञानमय कोश में प्रज्ञान आदि नाम से कहे जाने वाले उनके 
जिस एकीभूत रूप को ऊपर चित्रित किया गया है, उन सबको ब्रह्म, इन्द्र प्रजापति * 
या आत्मा बतलाया गया है :--- 

को5यसात्मेति वयमुपास्महे, कतरः स आत्सा ? येव वा पदयति, येव वा 
शणोति, बेन वा गंधानाजिध्यति, येन वा वाच्यं व्याकरीति, येन वा स्वादु चाड 
स्वादु च विजानाति, यदेतद्‌ हृदयं मनइचेतत्‌ संज्ञानमज्ञानं, विज्ञान, प्रज्ञानं मेथा, 
दृष्टिध मतिर्मनीषा, जूतिः स्मृति, संकल्प:, |ऋतुरसुड, कामी, वश इति स्वाष्यि- 
बेतानि प्रज्ञानस्य नामधेयानि भवंति । 
एष ब्रह्मष इन्द्र एप प्रजापतिः । 

(ग) इच्छाशक्ति---ऊपर हृदय-तत््व या संवेदनशक्ति का उल्लेख हो 
चुका है। इसी शक्ति के द्वारा हम श्ंगारादि रस, रत्यादि भाव तथा व्यभिचारी 
और सात्विक नाम के स्थायी भावों का अनुभव करते हैं । इसी को सुख्वादी 
(7०१००४४४१0) मनोविज्ञान की सीधी-सादी भाषा में हम कह सकते हैं कि 
इस शक्ति के द्वारा हमें प्रिय या अप्रिय, मन के अनुकूल या मन के प्रतिकूल, 
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१०“ २, २ हु २, उ. २, २ । 
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'सुन्दर या असुन्दर की पहचान होती है। यथार्थ में आधुनिक मनोविज्ञान) के 
अनुसार भी हमारे सारे भागों को प्रिय या अध्रिय में बाँदा जा सकता है। फ्रिरी 
या अप्रिय दोनों प्रकार की अनुभूति होते ही हमारे मुँह से इ:* जेसी ध्वनि 
निकल पड़ती है । अतएवं इः करुणा, ग्लानि, शोक आदि अप्रिय तथा आइचयें 
हे आवि प्रिय अनुभूतियों का सूचक समझा जाता है। अतः इन दोनों प्रकार. 
की अनुभूतियों को इ:” कहा जा सकता था। इसीलिये इ:' संस्कृत में कामदेव 
का नाम है, क्योंकि असल में उक्त सभी अनभूतियों को काम के अचन्तर्गत ४ 
'माना जा सकता है। 
इस काम या इः का केन्द्र-स्थान मन या हृदय माना जाता है । इस प्रसंग 
में स्पंदनशील, छाती में रहने वाले, तथा रक्‍त-संचार करने वाले अंग को हृदय 
समझता भूल होगी । काम का केन्द्र हृदय मन से भिन्न नहीं, जैसा बेदिक साहित्य 
में प्रायू: देखने का मिलता है। कदाचित्‌ प्रारम्भ में हद, छुृद और हृदय पर्याय- 
'वाची थे और हद (एक प्रकार का गंभीर शब्द) उत्पन्न करने वाले सरोवर 
के द्योतक थे । मन भी सरोवर का उपमान तथा मानस झील का एक नाम है, 
क्योंकि एकाग्रमन होकर ध्यान छगाने पर हमें मन में भी एक शब्द सताई पड़त। 
है । इस मन या हृदय का केन्द्र-स्थात शिर ही है । परन्तु किसी प्रकार का भी 
“इ: या काम क! अनुभव वक्षस्थ हृदय के द्वततर स्पंदन और वांपव में ही अविक 
स्पष्ट रूप से देखा जाता है। इसीलिये साधारणजन इसी को उक्त शक्ति का केन्द्र 
'समझ लेते हैं। वैदिक साहित्य और आधुनिक मनोविज्ञान दोनों ही इस बात 
में सहमत हैं कि इस शक्ति का केन्द्र शीब॑स्थान में केन्द्रित मन ही है। 
परन्तु इ: या काम के भी दो रूप मालूम पड़ते हैं। एक तो हमारी विविध 
'ईंद्रियों द्वारा स्थूछ रूप, रस आदि का आस्वादन करने वाला और प्रिय, अध्रिय 
-का अनुभव करने वाला, तथा दूसरा सूक्ष्म विचारों, कल्पताओं आदि में उसी 
अनुभूति को प्राप्त करने वाला । पहले को स्थूछ काम तथा दूसरे को सूक्ष्म काम 
कहा जा सकता है। इन दोनों अवस्थाओं में काम मनोभव ( मन से उत्पन्न होने 
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वाला ) है और यथार्थ में एक ही है। इसका व्यापार केवछ मनोमय कोश तक 
है। परन्तु इसका भी बीज एक दूसरा काम है। वही काम मन का भी 
बीज कहा गया है।' यह यथार्थ में उक्त सूक्ष्म काम से भी सूक्ष्म है और विज्ञानमय 
कोश की शक्ति है । अतएव इस कोश की शक्ति का विज्ञान, आज्ञान आदि के साथ 
काम भी एक नाम है ।* 

अतः प्रिय-अप्रिय के अन्तर्गत आने वाले सभी संबेदों और भावों का मूल्य: 
काम या ह: है। संस्कृत में छ' का अर्थ अंश, भाग या बच्चा है; इसीलिये 
६: से उत्पन्न हुई शक्ति को इच्छा, इ:* की बच्ची” कहा जा संकता है| इसके 
अनुसार ही उक्त शक्ति को आगमों में इच्छा-शक्ति कहा गया है । 

(घ) सोन्दर्णनभति--कदाचित्‌ यहाँ यह कहने की आवश्यकता नहीं कि 
जिस शक्ति को हमने हृदय-तत्त्व, संवेदन-शक्ति या इच्छा-शक्ति कहा है, वही 
काव्य, आलेख्य आदि मनुष्य-कृत तथा घन-गर्जन, पुष्प, उपा आदि प्राकृतिक 
विषयों में सौन्दयं की अनुभूति कराती है । उक्त शरीर के व्यापारुक्षेत्रों का 
अध्ययन करने से पता लगेगा कि स्थूल शरीर में इस शक्ति द्वारा क्षणिक संचारी- 
भावों तथा स्तम्भ, रोमाच आदि सात्विकों का अनुभव होता है। जीवन में यही 
भाव जब किसी वस्तु, व्यक्ति या कल्पना के लिये बार बार उठते है, तो वे पक्के: 
होकर उन विषयों के प्रति उत्पन्न हुए स्थायी भाव कहलाते हैं। ये वास्तव में मन 
हारा संचित संचारी भाव आदि ही हैं। काव्य, आलेख्य आदि से तत्काल उत्पन्न- 
होने वाले भाव भी प्रथम क्षणिक होते हैं; परन्तु कलाकार के कौशल द्वारा जब वे 
अधिक उत्कट व तीब्र होकर केवल स्थल शरीर की वस्तु न रहकर मनोमय कोश 
तथा सूक्ष्म-शरीर की वस्तु हो जाते हैं, तो वे एक बारगी स्थायी-भावत्व ग्रहण: 
करके उक्त चिरकाल में बने हुए स्थायी भावों के समान ही तीज्र हो जाते हैं। 
उदाहरण के लिए एक युवक किसी युवती-विशेष को बार बार देखकर कोई प्रिय 
भाव अनुभव करता है और चिरकाल में इसी भाव को पागल प्रेम में परिणत पाता 
है । इसी प्रेम का अनुभव एक सहृदय दर्शक दुष्यन्त तथा शकृन्तला के अभिनय में' 
थोड़ी देर में ही पा लेता है। ये स्थायी भाव भी प्रथम तो विविध स्थूलू विपयों 
से सम्बन्ध रखने के कारण विविध होते हैं और इनके स्वरूप का भी ग्रहण हमः 
सरलता से कर लेते हैं । 
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परन्तु इनका एक सूक्ष्मतर रूप भी है, जिसके फल-स्वरूप मन में इन स्थायी 
भावों के विशेषों को छोड़ कर केवल उनके सामान्‍्यों ( श्रिय तथा अग्रिय अनुः 
भूतियों ) की ही प्राप्ति होती है। इनमें से प्रथम को स्थूछ तथा दूसरे को सूक्ष्म 
स्थायी भाव कह सकते हैं और क्रमश: पूर्वोक्त स्थल तथा सूक्ष्म काम' के अन्तर्गत 
रख सकते हैं। ये दोनों प्रकार की अनुभूतियाँ मबोमय कोश और सुषप्ति अवस्था 
तक ही रह जाती हैं। इसके मूल को हमें और आगे विज्ञानमय कोश की शक्ति में 
ढूंढ़ना पड़ेगा, जिसमें मन की सारी विविधता एकीभूत हो जाती है, और जिसमें 
रहने वाला काम मनसो रेत” कहा गया है। यही चरम अहत अनुभूति 'रस' 
'नाम से कही जाती है। यह केवल प्रिय' मात्र है और ब्रह्मानंद-सहोदर कहलाने के 
योग्य है । 

इसी को लक्ष्य करके साहित्यदर्पणकार ने लिखा है :--- 

सत्तवोद्रंकादख »्डस्प प्रकाशानन्दिन्सयः ; 
वेद्यान्तरस्पर्शशन्यो. ब्रह्मास्वादसहोदरः । 

जिस प्रकार जागृति और स्वप्न अवस्थाओ की ऋणात्मक अप्रिय अनुभूतियाँ 
सुषुप्ति अवस्था में जाकंर अपनी धनात्मक प्रिय अनुभूतियों में परिवर्तित हो जाती 
हैँ और हम सुख से प्रगाढ़ निद्रा का अनुभव करते हैं, उसी प्रकार विज्ञानमय 
कोश में जाकर सारी विविधतामयी अनुभूति एकीभूत होकर केवछ आनन्द 
से ओत-प्रोत हो जाती है। इसका अनुभव साधारण जन नहीं कर सकते । 
इसीलिये रसतरंगिणीकार भानृदत्त ने इसको अलौकिक रस कहा है। 
और श्वगार आदि पृथक-पथक रूप से अनुभव किये जाने वाले रस, जिनको 
हमने ऊपर सूक्ष्म स्थायी भाव कहा है, उक्त लेखक के मत में 'लौकिक 
रस हैं । 

उक्त दोनों रसानुभूतियों के समय हमारे भीतर एक विचित्र ध्वनि सुनने 
में आती है, जिसको कुछ कुछ प्रत्येक व्यक्ति सुन सकता है । जब आप किसी सुन्दर 
संगीत से प्रभावित होकर सचमुच भूमने लगें, या जब आप किसी सुन्दर दृश्य को' 
देखकर उछल पड़ें, उस समय यदि आप अपनी आँखों और कानों को बन्द करके 
एकाग्रचित्त होकर बठ जाये, तो आपको एक ध्वनि सुनाई पड़ेगी, जिसको सु! या 
सुम्‌', हु या हुम्‌' तथा 'उ' या 'उम्‌' द्वारा व्यक्त किया जा सकता है। इसीलिये 
जो वस्तुयें हमें प्रिय होती हैं, उनके नाम के पहले हम सु”, लगा देते हैं। सुम, 





१--तु ० क० स्‌ शासन, सु संतत्ति:, सनपात्र आदि । 
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सोम ) जैसे बहुत से मनोअ्नुकूल पदार्थों के नाम सुम्‌' से निकले हुए हैं। सूफी लोग 
ध्यानावस्था में सुनी जाने वाली एक ध्वनि को हु-ह' की आवाज कहते हैं, फारसी 
में हुमू से निकले हुए हुमा, होम आदि शब्द अत्यन्त प्रिय पदार्थों के नाम हैं; संस्कृत 
में उ एक ध्वनि का द्योतक है, तथा उम्‌' से निकले हुए उमा१ आदि शब्द आनन्द- 
कारी पदार्थों के नाम हैं। परन्तु आध्यात्मिक पक्ष में सुमू, हुम और उम्‌ से निकले 
हुए शब्द सु, हु, तथा उ से निष्पन्न शब्दों की अपेक्षा अधिक प्रचलित हुए 
मालूम पड़ते हैं; अतः संस्क्रत और फारसी में क्रश: सोम तथा होम तो आनन्द- 
स्वरूप परमात्मा का ही नाम है। इसलिये उक्त रसानुभूति को सुम्‌ या उम्‌' कह 
सकते हैं और उसके स्रोत को सोम या ओम्‌ । 

यद्यपि वैदिक सोम ४ देवता के विषय में आगे लिखा जावेगा, परन्तु यहाँ 
पर इतना कहना अनुचित न होगा कि सोम और आओमू्‌ दोनों शब्दों का आधार वही 
सौन्दर्यानुभूति या आनन्द है, जिसे अध्यात्मवादी लोग ब्रह्मानन्द कहते हैं। ऊपर 
हम देख चुके हैं कि सौंदर्यानुभूति कराने वाली इच्छा-शक्ति, जिसको अब हम सुम्‌! 
या 'उम्‌' कहेंगे, स्थूल-शरीर और सूक्ष्म-शरीर में जो अनुभूति कराती है वह शुद्ध 
आनन्द की नहीं होती, और विज्ञानमय कोश या कारणशरीर में ही वह एकीभूत 
होकर केवल प्रिय” या रस का अनुभव कराती है। दूसरे शब्दों में यों कह सकते 
हैं कि स्थूल और सूक्ष्म शरीर का मिलावटी 'सोम' विज्ञानमय कोश की पवित्रर्ट 
( छलनी ) में पवन ( छनवा ) होने के बाद शुद्ध होता है। इसीलिये विज्ञानमय 
( देव ) कोश के प्रेरक को अथर्ववेद” सें पवमान ( पवनेवाला या छनने वाला ) 
कहा गया है और ऋग्वेद का नवम मण्डल इसी पवमान सोम के स्तवन से भरा 
पड़ा है। हमारा स्थूल-शरीर तो इस सोम ( आनन्द ) की वूंदों को भी तरसा 
करता है, परन्तु यहाँ वह सहख्न-धारा होकर पवित्र ( छलनी ) ६ से निकलता 


१--तु० क० सुमः ( चन्द्र, कपूर, आकाश ); सुझ ( पुष्प ) सुस्भ ( हे, सुझ, 

प्रसाद, पुथ्य ), सोम: ( चच्ओ॥, अमृत, किरण, कपूर ); सम ( आकाश, 
स्वर्ग );। सोमल ( कोनल गुदगुदा ) आदि । 

२--उसमा दाब्द के अर्थ प्रकादश, तेज, ज्योति, शान्ति, यश आई हैं । 
तु० क० ओमन, कोलः इत्यादि ।॥ ३--दें० बेदिक देवता आगे । 

४--कऋण० वे० ९ ०५--दें० ऊपर दिवकोश' । 

६--ऋ० बे ० ९, १३, १; ५२, २; ८६, ७; ३३; ८९, १; ९६ ९, ९७, ५; 
१९; १०१, ६; १०७, १७; १०९, १६, १९; ११०, १: 
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है। सारे सोम का मूल स्रोत तो आनन्दमय' कोश ही है। यहीं आकर सोम अन्य 
कोशों के अस्थायित्व को छोड़ कर स्थिर हो जाता है और अमृत कहलाता है। 
परन्तु विचित्र है यह अमृत, जो ऊपर की ओर छनता है और द्ारीर रूपी वृक्ष का 
प्रेरक भी हैः-- 

अहं दक्षस्य रेरिवः कीतिः पृष्ठ गिरेरिव । 

ऊध्ब-पथित्र. वाजिनीवस्वमृतमस्मि । 

द्रविण रुंवच्सर, सुमेधाइफ्तोक्षितः । 

सुमेधा अमृतो$क्षितः । 

जैसे विज्ञानमय कोश में मिलने वाले सोम या आनन्द को पव्मान कहा गया 

है+वेसे ही इसका अनुभव कराने बाली शक्ति को पावसानी कहा गया है और उससे 
पूत ब्रह्म को पाने के लिये ( तेन ब्रह्म विदो वय ब्रह्म पुनीम है ) प्रार्थना की गई है। 
यथार्थ में विज्ञानमयकोश की यह एकीभूत शक्ति ही उस आनन्दमय पूत ब्रह्म की 
प्राप्ति करा सकती है ।रसानभूति का नाम उम्‌' होने के कारण इसी शक्ति का 
नाम उमा है। इसी हैमवती उमा के द्वारा ही इच्ध को यक्ष' ( ब्रह्म ) का ज्ञान 
होता है,* क्योंकि उमा उसी ब्रह्म ही की तो शक्ति है जो स्वयं ओम्‌ (उम्‌ से निष्पन्न 
नाम ) भी कहलाता है । इसी के कारण ओम्‌ चतुष्पाद होकर एक-एक पाद से 
जागृति से लेकर तुरीयावस्था तेक में विद्यमान और शरीर की सभी क्रियाओं का 
संचालन करने वाला कहा गया है? । 

(&) अन्तःकरण तथा पराशवित--इच्छा शक्ति के स्वरूप पर ध्यान देने 
से पता चलेगा कि यह शक्ति क्रिया और ज्ञान दोनों में पाई जाती है । प्रत्येक ज्ञान 
से और प्रत्येक क्रिया से हमें प्रिय या अप्रिय अनुभूति होती है । क्रिया-शक्ति को 
यदि उद्बुद्ध अग्नि कहें, तो ज्ञान-शक्ति प्रकाश है और इच्छा-शक्ति उष्णता है जो 
अग्नि और उसके प्रकाश दोनों में विद्यमान है । उक्त तीनों शक्तियों के जो सूक्ष्म 
रूप व्यवसायात्मिका बुद्धि, चित्त और मन बतलाये गये हैं, उनको क्रमशः अग्नि 
का उद्बुद्धत्व, प्रकाशत्व तथा उष्णत्व कह सकते हैं। यथार्थ में अग्नि के ये तीनों 
गूण अलग अछरूग नहीं रह सकते, ये तीनों ही अग्नित्व के अंग हैं। उसी प्रकार वृद्धि, 
चित्त ओर मन भी पृथक-पृथक नहीं, अपितु हमारे सारे अहम्‌' के अंग मात्र हैं। 
इन्हीं तीनों के योग से हमारी अहंता' बनती है। अतः इन तीनों के संयुक्त रूप को 





१--तु० क० ऋ"० बे० ९, ६८, १ ते० उ० १०, १ आदि। 
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पिण्डाग्ड रफ्‌ 


ही अहंकार कहते हैं, जिसमें हमारी सभी शक्ति एकीभूत होकर रहती है। 
मन, बुद्धि, चित्त और अहंकार इन चारों को मिला कर ही अन्तःकरण कहा 
जाता है । 

इस अहंता के भी दो रूप मानने पड़ेंगे एक मनोमय कोश में बुद्धि, चित्त, 
मन के साथ बहुमुखी होकर काम करती है, और दूसरी विज्ञानमय कोश में एको- 
न्मुखी होकर रहती है | आगमों में, पहली मनोमय कोश के साथ होने से समनी' 
और दूसरी उससे ऊपर होने से उन्‍्मनी कही जाती है। यही उनन्‍्मनी शक्ति विज्ञान- 
मय कोश की एकीनूत शविति है, और इच्छा, ज्ञान, क्रिया के विभिन्न रूपों की 
दृष्टि से काम, प्रज्ञान, क्रतु आदि इसी के अनेक नाम ऊपर गिनाये जा चुके हैं । यही 
उक्त पावमानी तथा उमा है। साधारणतया इसको परा' शक्ति कहते हैं, जिसका 
वर्णन बेद में अनेक बार आता है। चिक्तप्रवृत्तियों* को परा' में जाने के लिये 
पग्राथना की जाती है। यही एकीभत स्थिर पदर्े है, जो तप द्वारा प्राप्त हो सकता 
है ।४ इसी परा' पद पर आनन्दमय अरुष ( सोम ) व्यक्त होता है; * यही शुम््र 
सोम है ( ऋ. वे. १,१६७,४ ) और यही वह कोश है, जिसमें से हमारे अन्य मनो- 
मयादि कोशों में चारों ओर मधु ( सोम रस या आनन्द ) चुआ करता * है। 
परा इंद्रियों की चित्त ( ज्ञान-शक्ति ) है, जिसे इन्द्र ने शिर के ढ्वारा बन्द कर 
रक्‍्खा है,” यही वह आदि बजिन' ( बाड़ा, पिजड़ा ) है, जिसमें हमारी दिव्य 
शक्तियाँ सर्वप्रथम बन्द* थीं । इच्छा, ज्ञान और क्रिया के क्षेत्रों को तीन पुर' भी 
माना जाता है और पराशक्ति इन तीनों में और तीनों से ऊपर भी रहने के कारण 
महात्रिपुरसुन्दरी' कही जाती है । 
सेषा पराशक्िति. .. .- सेव पुरत्रयं शरीरत्नर्य व्याप्ययहिरन्तरवभासयन्ती महा- 
ज्रिपुरसुन्दरी वे प्रत्यक चितिः । 


३--शक्ति और टाक्तिमान्‌ 


( क ) ओम्‌-उस्ा--किसी शक्ति का अस्तित्व उसके शक्तिमान्‌ के बिना 





(->भ० वे० १९, ५१, १॥ २-०-ऋ० बे० १, २५, ४, १६ । 
३--वही, १, ३९, ३।.. ४--बही, १०, ८६, २, अ० बें० ८, ३, १३३॥ 
पुन ० वे ० ९, ७९, ७ ६--वबही, ९, १०३, ३, सा० बे० ५७७ 
७--व ही, १, ३३-५ ८--बही, १०, ८७, १५; अ० बे० ८, हे, १४, ऋ० 
वे० १०, ८७, १५; अ० बे० ८, में; १४ 
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नहीं हो सकता । अतः पराशक्ति महृत्रिपुरसुन्दरी का भी कोई शक्तिमान्‌ होना 
ही चाहिये । हिरण्ययकोश या ब्रह्मपुरी के वर्णन में एक यक्ष, ब्रह्म या पुरुष का 
उल्लेख किया जा चुका है। यही इस शक्ति का शक्तिमान्‌ है, यही उक्त उस्रा का 
ओम्‌ है, जिसकी महिमा ( शक्ति ) इस पृथिवी पर है और जो मन, प्राण, शरीर 
आदि का संचालक है :-- 

ओमित्यवध्यायथ आत्मान सः 

स्त्रस्ति वः पराय तससः परस्तात्‌ । 

यः सर्वज्ञः सर्वविधस्थेष सहिमा भुवि, 

दिव्ये ब्रह्मपुरे हथ्येष व्योमन्‍्यात्मा प्रतिष्ठितः । 

मनोमयप्राणशरीरनेता प्रतिष्ठितोन्नहदय संनिधाय । 

यह ओंकार पर और अपर दोनों ब्रह्मों का नाम* है, अपर रूप' में वह 
जागृति, स्वप्न तथा सुषुप्ति में अपनी शक्ति से विभिन्न रूपों में परिवर्तित हो जाता 
है। परन्तु पर' में वह सारा प्रपञ्च शानन्‍्त हो जाता है और वह तुरीयावस्था में 
पहुँचकर ब्रह्मलोक का वासी अव्यक्त और अद्वेत पुरुष कहलाता है। 

(ख) वाक--यह अव्यक्त और अद्वेत पुरुष अपनी महिमा (शक्ति) के 
द्वारा ही व्यक्त होता है। मनृष्य जब अपने को व्यक्त करता है, तो किसी न 
किसी वाक का प्रयोग करता है। अतः ब्रह्म जिस महिमा (शक्ति) द्वारा अपने 
को व्यक्त करता है, उसे भी वाक्‌ कहा गया है । लिखा है कि वाक' आत्मा की 
स्व या महिमाएंँ है, जिसके द्वारा वह एक से बहुत' होता है”--अव्यक्त से 
व्यक्त होता है । जैसा ऊपर लिखा जा चुका है, इस शक्ति की अभिव्यक्ति के 
साथ सू या सुम्‌, हु या हुम अथवा उ या उस्‌ ध्वति का भी सम्बन्ध है। इसलिये 
इस शक्ति को वाक कहना और भी अधिक उपयुक्त था। हम जिस वाणी 
को बोलते-सुनते हैं, वह शब्दार्थभयी वर्णात्मक स्थूछ वाक्‌ है और भीतरी सक्षम 
वाक्‌ का व्यक्ततम रूप: है । अव्यक्त रूप में यही अवर्णा तथा शब्दार्थ-रहित हो 
जाती है, इसी प्रकार अन्य शक्तियाँ भी अव्यक्त से व्यक्त होती हैं। अतः वाणी 


के रूपक द्वारा शक्ति-मात्र की सृष्टि का वर्णन किया जा सकता था ; इवे० उ० 
में कहा गया है:--- 





१--मु० २, ७। २--परंचापरं च अह्य बेदोंकारः प्र० ३, ५, २। 
इे--मा० उ० २-१२; प्र० उ० ५, २-६ ४-छा.ब्रा. १,४,२,१७ आदि ॥ 
पन्ता, स. का. १४२; का. से. १२,५,२७,१; श. ब्रा. २,४,४। 
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एको5वर्णो बहुधा शक्ति-योगात्‌ 

इसी आधार पर आमगम-प्रन्धों में तो शक्ति को नाद, शब्द, रव, स्वन आदि 
नाम देकर बहुत विस्तृत वर्णन किया गया है। यह विपय प्रस्तुत वैदिक विषय से 
इतना मिलता जुलता है कि इसका संक्षिप्त परिचय दे देना यहाँ उपयोगी होगा । 

(ग) आशसम्रंथों में वाकू--विष्णु संहिता के अनुसार परंज्योति” एक है, 
जो अपनी माया में बहुधा हो जाती है |” अहिर्बुध्न्यसंहिता में यही माया" 
या पारमात्मिका अहंता है, जो सारे जगत्‌ का रूप धारण करती है* । यह शक्ति 
शक्तिमान्‌ से वही अविनाभाव संबंध रखती है, जो कि अग्नि और दाहकत्व में 
है | इसी को परा' या परादेवी कहते हैं, जो पश्यन्ती, मध्यमा तथा वैखरी रूप 
में विभकत हो जाती है। परा के उक्त तीनों भेदों को ही क्रमशः इच्छा, ज्ञान 
सथा क्रिया शक्ति भी कहते हैं? । उक्त पराशक्ति को परावाक्‌ कहा जाता है, 
परन्तु महार्थमण्जरीकार ने इसको सूक्ष्मा' तथा क्रिया, ज्ञान और इच्छा शक्ति 
को क्रमशः पह्यन्ती, मध्यमा तथा बैखरी वाक्‌ कहा है ।” स्फोटवाद के अनुसार 
आत्मा या स्फोट वाच्य' है और उसकी वाचक' दक्ति को नाद' या प्राकृत 
“ध्वनि कहते हैं, जो नाना रूप धारण करके व्याकृत' घ्वनि कहलाती है। यथार्थ 
में बहुत्व और विकार तो व्याकृत' ध्वनि में ही है, न कि स्फोटात्मा में । आत्मा 
पहले नाद या प्राकृता ध्वनि के रूप में व्यक्त होता है (वा. प. १, २, ३ ०-३१, 
१,७९ ), फिर वही शक्ति बुद्धि तथा प्राण आदि के सहारे नाना रूप धारण कर 
लेती है (वा० प० १,७७) । ये विकार वस्तुतः: इस नाद' या ध्वनि में होते हैं, 


१--देवते5परं ज्योतिरेक एवं परः पुस्रान्‌ । 

स एवं बहुधा लोके सायया भिद्यते स्वया। 
२--सर्वभावात्मिका लक्ष्मीरहंता पारमात्मिका, तद्धसंधरसिणी देवी भूत्वा सर्वे्सिदं 

जगत्‌ ।. ३--वा. प. ७१-७३, वे. प. इ. २८-४५ अनु. 
४--स्फोटस्थासिन्नकालस्य ध्वनि कालानुपातिनः, 

ग्रहणोपाधिभेदेन बृत्तिभेद॑ प्रचक्षत्रे । 

स्वभावभेदों नित्यत्वे , हृस्वदीघप्लुतादिषु, 

प्राकृतस्य ध्वनें: काल: दाब्दस्येत्युपचर्यतोी (वा, प. २,३०,३१) 
५--शव्दस्थोध्वेसभिव्यक्त वृत्तिभेदे तु बकृताः, 

ध्वनयः समुपोहन्ते स्फोदात्मा तेने भिच्यते । 

(वा, प. १,७७) 
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परन्तु फिर भी निविकार आत्मा में भी इनकी प्रतीति होती है (वा० प १४८, ४९) 
स्फोटात्मा को प्रणव या ओम्‌ भी कहा जाता है और सूत-संहिता इसके 
दो भेद करती है--१--पर या ब्रह्महप और 
२--अपर या शब्द रूप:--- 

पर: परतरं ब्रह्म ज्ञानानन्दादिलक्षणम । 

प्रकर्षण प्रणवः यस्मात्‌ पर॑ ब्रह्म स्वभावतः ॥ 

अपरः प्रणवः साक्षाच्छब्दस्थ सुनिर्मेलः । 

प्रकरण नवत्वस्य हेतुत्वात्‌ प्रणवःस्मृता ॥ 

माण्डक्योपनिषद्‌ की भाँति भागवत्‌ पुराण भी इसी परब्रह्म ओंकार का उत्छेख 
करता है, जो शक्ति (नाद) उत्पन्न होने पर अपर प्रणव (ओंकार) के रूप में 
होकर त्रिवत ओंकार का रूप धारण करता है" |-- 

समाहितात्मनो ब्रह्मन्‌ ब्रह्मणः परमेष्ठिन:, 

हृद्याकाशादभूनज्नादों वृत्तिरोधाद्‌ विभाव्यते । 

ततो अभूत्त्रिवृदरोहकारों योउ्व्यक्तप्रभवः स्व॒राद, 

यर्तताल्‍लगभगवतो ब्रह्मण: परसात्मन: ॥ 

(घ) नाद, अनाहतनाद और महानाद--कोई कोई आगम ग्रंथ सब्चिदा- 
नन्‍्द ओंकार से शक्ति, शक्ति से नाद, और नाद से विन्दु की उत्पत्ति बतलाते 
हैं (आसीच्छक्तिस्ततो नादो नादाद्विन्दुसमुद्भवः) शक्ति से सर्वप्रथम उत्पन्न 
होने वाला यह ताद महानाद कहलाता है और अष्ट प्रकरण के अनुसार उक्त 
विन्दु का नाम अनाहत नाद' भी है (विन्दुरेव समाख्यातो व्योमानाहतमित्यपि ) 
इसी अनाहत नाद या पर विन्दु से नाद' उत्पन्न होता है (भिव्यमानात्परा- - 
द्विन्दो रव्यक्तात्मारवो5भवत्‌ ) यह नाद अव्याकृत अवस्था में होता है, और व्याक्ृत 
होकर नाता वर्णो' को जन्म देता है, जो कार्य-नाद' कहलाते हैं (वर्णात्मनाविर्भवति 
गद्यपद्यादिभेदश: ) 

कुछ शेवागमों में आत्मा से उत्पन्न होने वाली वर्णादि की इस बहुमुखी 
सृष्टि को एक दूसरे ढंग से भी कहा गया है । वैदिक सिद्धांत से इसका सम्बन्ध 
. तथा साद्दय होने से, संक्षेप में उसका वर्णन कर देना आवश्यक है। 

शिव की शक्ति का नाम ज्ञान शक्ति है, जो कि सारी सष्टि का निमित्त 
कारण है । शिव और एक शक्ति मिल्त कर शिव-शविति तत्त्व बनते हैं, जिससे 





१--१२,६,३६-४४ 
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परमेश्वर की परिग्रह-शक्ति या क्रिया-शक्ति का जन्म होता है। परिग्रह-शक्ति 
बिन्दु कहलाती है और सृष्टि का उपादान कारण है। यह बिन्दु शुद्ध तथा जशुद्ध 
दो प्रकार का है | शुद्ध बिन्दु को महाबिन्दु या महामाया तथा अशुद्ध बिन्दु को 
माया भी कहते हैं । शक्ति तथा बिन्दु के सम्बन्ध को विकलप' या भेदज्ञान 
कहते हैं । इसी विकल्प का आश्रय लेकर शिव शुद्ध बिन्दु में क्षोम पैदा करता 
है, जिससे शब्द और अर्थ की दो धारायें चलती हैं। इन दोनों की पृथक्‌-पृुथक्‌ 
चार अवस्थायें परा, पद्यन्ती, मध्यमा तथा वेखरी होती हैं । शुद्ध बिन्दु से होने 
वाली यह सृष्टि शुद्ध सृष्टि' कहलाती है। अशुद्ध बिन्दु भी इसी प्रकार 
क्षुब्ध किये जाने पर अशुद्ध सृष्टि करता है और उससे शब्द और अर्थ की धारायें 
भी परा, पद्यत्ती, मध्यमा तथा बेखरी इन चार अवस्थाओं में व्यक्त होती हैं । 
ये दोनों प्रकार की सृष्टियाँ जिस बिन्दु से उत्पन्न हुई हैं वह अचित्‌' है। अतः 
जब तक इन दोनों को पार नहीं कर लिया जाता, तब तक परमात्मन्‌ शिव का 
साक्षात्कार नहीं हो सकता । 

आगमों की शब्द-सृष्टि जिस प्रकार चित्रित करते हैं उसे चित्र नं० ४ में 
देखिये:--- 

(छू ) बाक्‌ और बेद (अथर्वा का शिर)--ऊपर कहा जा चुका है कि 
आत्मा या ओम्‌ की शक्ति वाक कहलाती है , जिसके द्वारा वह अपने को अव्यक्त 
से व्यक्त करता है--एक से बहुत हो जाता है । व्यक्त रूप में न केवल उसके 
अनेक रूप हो जाते हैं, अपितु उसकी शक्ति के भी । परन्तु अव्यक्त रूप में ये 
सारे वाक्‌ ओमू्‌ में ही समा जाते हैं, अतः कहा जाता है कि ओंकार ही सर्वे 
वाक्‌' है, जो अभिव्यक्त होकर अनेक-रूपा हो जाती है (ओंकार एव सर्वा 
वाक्‌. . .सैषा पूज्यमाना वह्वी भवति) । वेद' को भी वाक' का पर्यायवाची 
समझा जाता है । अतः सभी वाक्‌ वेद में भी अनुप्रविष्ट बताई जाती है (सर्वा 
वाचो वेदमनुप्रविष्टा:) ; वेद के द्वारा ब्रह्म जब व्यक्त होता है, तो पहले 
'छन्दस्य' पुरुष होता है ; फिर ऋड्षमय, यजुर्मय और साममय रूप में त्रिवृत 
हो जाता है (एप वे छत्दस्यः साममय: प्रथमोछन्‌ वेराज: पुरुष:. . . स उ एवं एप 
ऋद्मय यजुर्मय: साममयो बेराज पुरुष:) । पुरुषसक्त में इसीलिए छन्‍्द, ऋक्‌, 

यजु और साम की उत्पत्ति पुरुष से बताई गई है । बृहदारण्यक * उपनिषद्‌ में 
१--तस्माद्ज्ञात्‌ सर्वहुतः: ऋचः सासानि जज्षिरे । 

छनन्‍्दांसि जज्ञिरे तस्माग्जुस्तस्मादजायत । 

२०-१, २, २ 
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कहा गया है कि आत्मा ने वाक द्वारा छन्‍्द, ऋक्‌, यजु और साम आदि की 
सृष्टि की (सतया वाचा तेनात्मनेद सर्वमसुजत यदिदं किचर्चो यजूंषि 
सामानि छन्‍्दांसि) उक्त उद्धरणों में छन्द' शब्द से अथर्ववेद' ही समझना चाहिये, 
क्योंकि स॒प्टि-प्रसंग में ऋगादि के साथ 'अभर्ववेद! का ही उल्लेख मिलता 
है'-- 
यस्माद्चों अपातक्षन्‌ यजुर्यस्मादपाकषन्‌ । 
सामति यस्यस्तोमानि अथर्वाडि! गरसो मुखस्‌ । 
इस बात की पुष्टि परवर्ती परंपरा से भी होती है। अतः हरिवंशपुराण में 
अथवंबेद को निश्चित रूप से छनन्‍्द कहा हैं:--- 
ऋतचो यजूषि सामनि छन्दस्याथर्वणानि व । 
चत्वारस्त्वरिंचला बेदाः सरहस्यास्सविस्तराः । 
आगम-प्रंथों में भी वाक्‌ या शक्ति को वेद नाम दिया गया है, जो एक से 
त्रिवृत' हो जाता है (वा० प० १,४-५) वायुपुराण में लिखा है कि प्रभु ने 
चतुष्पाद' एक बेद को चार भेदों में विभक्‍त कर दिया (वेदसेक चतुष्पादं चतुर्धा 
व्यभजत्‌ प्रभुः) सनत्सुजातीय के अनुसार यज्ञ-संतति' के लिये एक वेद को चतु- 
विध कर दिया गया (व्यदधायज्ञसंतत्य वेदमेंक चतुविधम्‌) उपतिषदों के समात 
आगमों में भी ओइम्‌ तथा इसके तीन वर्णों अ, उ, म्‌, के साथ बेदों का समीकरणः 
किया गया है। उक्त स्फोट या ओइम्‌, वाक्‌ और वेद का पारस्परिक सम्बन्ध 
निम्नलिखित इलोकों से भी प्रकार व्यक्त' होता हैः--- 
श्वुणोति थ इंसं स्फोर्ट सुप्ते श्रोत्रे च शुन्यद्क । 
येन वाग्‌ व्यज्यते यस्य व्यक्तिराकाश आत्मनः ।॥ 
स्वधाम्ना ब्राह्मण: साक्षाह्राचकः परमात्मनः । 
स्‌ सर्वेमन्‍्त्रोपनिषद्‌ बेद-बीज सताततस । 
तस्य ह्यासन्‌ त्रयों वर्णाः अकाराद्याः भृगृद्वहा 
घार्यन्ते येस्त्रयो गुणानामर्थवृत्तय: । 
ततो$क्षरसमास्तायससूजद्भगवान्‌ । 
अस्तस्पोष्मस्वरस्परशदीघेहस्वादिलक्षणम्‌ । 
चारों वेदों में से अथवंबेद ” का सम्बन्ध देवकोश + या विज्ञानमय कोश से 
है, जिसमें अथर्वा ने मूर्धातत््व तथा हृदय-तत्त्व को सी दिया है और जिसको'ः 





३--अ. वे, १०, ७, २० । २--दे. दिवकोश ऊपर । 
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'पवमान' ) प्रेरित करता है" । ऋग्वेद ३ भी इसी बात की पुष्टि करते हुये छन्दस्य 
(अथवंबेदीय ) वाक्‌ बोलने वाले ब्रह्म पवमान' का उल्लेख करता है, जहाँ सभी 
रस (अनुभूतियाँ) और रसी (रसानूभूति की शक्तियाँ) एकत्र होते हैं। अतः 
इससे स्पष्ट है कि अथवंबेद को देवकोश की पराशक्ति माना जाता है, जो इच्छा - 
ज्ञान, क्रिया तीनों का बीज है। अथव्ववेद में देवकोश (विज्ञानमंय कोश ) को 
अथ्थर्वा का शिर' कहा गया है ; उसके विस्तृत वर्णन से चारों बेदों के स्वरूप 
पर अच्छा प्रकाश पड़ता है.। नारायणाथवॉपनिषद्‌ से पता चलता हैं कि शक्ति 
के विस्तार-स्थिति-संकोच में काम करते वाली “क्रिया-शक्ति को ऋग्वेद शिर, 
विविध क्रियाओं के कर्ताओं में"एक ही सत्ता के ज्ञान को यजुबंद शिर, "इच्छा- 
शवित द्वारा प्राप्त होने वाले अमृत या आनन्द को सामवेद शिर तथा" पराशक्ति 
द्वारा होने वाले कारण-पुरुष की अनुभूति को अथर्ववेद शिर कहा हैं। दुर्गा सप्तशती 
में क्रिया-शक्ति की अधिप्ठात्नरी महाकाली को ऋग्वेदस्वरूपिणी, ज्ञान-शक्ति की 
देवी महालक्ष्मी को यजुर्वेदस्वरूपिणी तथा सौन्दर्यानुभूति कराने वाली इच्छा- 
शक्ति की अधिष्ठान्नी महासरस्वती को सामवेदस्वरूपिणी बतलाया गया है |' 

अतः यद्यपि चार वेद हैं, परन्तु यथार्थ में वे तीन ही हैं, क्योंकि अथवंबेद 
तो अन्य तीनोंवेदों का संयुक्त सूक्ष्म रूप ही है। यही कारण है कि चारों वेदों 
में केवल त्रयी' की ही उपस्थिति मानी जाती है :-- 

त्रयी विद्यामबेक्षेत्र वेदे सक्‍तमथाहझुगतः । 
ऋषसामवर्णाक्षरता यजुषो5थर्वणस्तथा । 

इच्छा, ज्ञान और क्रिया शक्ति की भाँति क्रमशः: साम, यजु और ऋक के 
अन्तगत हमारे अंगों की सारी शक्तियाँ आ जाती हैं ; अतः इन तीनों के संयुक्त 
सूक्ष्म रूप को आंगिरस' अर्थात्‌ अंगों का रस कहा जा सकता है ; साथ ही 
आत्मा या ब्रह्म की ओर से विचार करें, तो विज्ञानमय कोश में जब ब्रह्म पराशक्ति 
से युक्त होता है, तो इसी संयुक्त सूक्ष्म! रूप में हं.कर त्रयी' में विभकत होने 
के लिये वह अथ अर्वाक्‌ (दब्दार्थ: अब नीचे की ओर को आरम्भ) करता है-- 
नीचे नानात्व की ओर जाता है ; इसीलिये इसका नाम अथर्वा' भी हो सकता 
है । यही कारण है कि इसको अथर्वागिरस' कह कर पुकारते हैं। अतः स्वयं 
अथवंबेद में कहा हे :--- 
१--दे. सौन्दर्यानुभूति ऊपर॥ २--९,१,३,५-६९। रे-“पमा. म. १,१ अनु. 
४--म. भा. शान्तिपवे २३०॥ ५-०-१०,७/२० 
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यस्मादचः अपातक्षन्‌ यजुयंस्मादपाकषन्‌, 
सासानि यस्य लोमानि अथर्वागिरसों मुखम्‌ । 
यह चारों वेदों में पाई जाने वाली त्रयी क्रमशः क्रिया, ज्ञान और इच्छा 
शक्ति की प्रतीक होने से केवल जागृति, स्वप्न और सुषुप्ति में ही रह जाती है; 
अतः .इन तीनों तक ही सीमित रहने पर, मृत्यु से छूटकारा होकर आनन्दमय कोश 
का अमृत नहीं प्राप्त हो सकता । इसीलिये मुंडक उपनिषद्‌ ? में वेदों को केवल 
अपरा विद्या' में सम्मिलित किया है, जो ब्रह्म' की प्राप्ति कराने वाली परा' 
विद्या से निक्ृष्ट है। प्रश्नोपनिषद्‌* का कथन है कि शांत, अजर, अमृत, अभय 
पर लोक की प्राप्ति तो ओंकार से ही होती है, ऋक, यजु तथा साम से नहीं; 
“छान्दोग्य 3 उपनिषद्‌ में कहा गया है कि, जैसे कोई जल में देख ले, बसे ही मृत्यु 
ने देवताओं को ऋक्‌, यज्‌ तथा साम में देख लिया ; देवता लोग यह जानकर 
ऋक्‌, यजू तथा साम से ऊपर उठकर स्वर' में चले गये"। अतः जो क्रिया, 
ज्ञान और इच्छा को ही साध्य बना छेता है, वह तो केवल क्षणिक सुख ही भोग 
सकता है | इसीलिये भगवद्गीताएँ में केवल इन्हीं (ऋक्‌, यजु, साम या क्रिया, 
ज्ञान, इच्छा) को ही सर्वेसाध्य 2 'बेदवादरत' लोगों की बहुत कड़े 
शब्दों में आलोचना की गईं है और ब्रह्मत्ञानी के लिये इन वेदों (इच्छादि के 
प्रतीक ऋगादि ) को निर्थंक कहा गया है :--- | 
_बावानर्थ उदपाने सर्वतः संप्लतोदके, 
तावान्सवेषु वेदेषु ब्राह्मगस्थ विजानतः । 

(च) व्याहृतियाँ तथा ब्रह्मवाक्य वेद--हम देख चुके हैं कि ब्रह्मवाक या 
वेद द्वारा अपने को व्यक्त या व्याहृत करता है । अतः बेद ब्रह्म का वाक्य या 
व्याहृति हैं। ये व्याहृतियाँ भी वेदों की भाँति भू: , भुव: और स्वः कही जाती हैं । 
सेत्रायणी” संहिता सें लिखा है ' प्रजापति ने सत्य को तीन भेदों में व्याहृत किया 
भू:, भुवः तथा स्व: । ये तीनों व्याहृतियाँ हमारे अंगों का रस हैं, इसलिये इनका 
सम्बन्ध आंगिरस से दिखाया गया है* और आंगिरस के अन्तर्गत आने वाले 
ऋक्‌, यज्‌ तथा साम को क्रमशः भू:, भुवः और स्व: की उत्पत्ति बतराया गया 





१--- १, १, ४ २०-५५ द ३---१,४,२ । ह ४--२,४ १,५३ । 
. ५--्रिर्वा इदं प्रजापति: सत्यम्‌ व्याहरत्‌ भूर्भुवः स्वः इति तु. क, १.८,१८, 
रे४,३७,४१,३,४,१०,का. स., से. स, २३,३६३ । 
६--में, स. १, ६, १३, तु. क. १,३६,२ १,४,९,२०६ । 
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हैं' और उनको त्रयी का रस कहा गया है (सःतां त्रयीं विद्यामम्यतपत तस्या: 
तप्यमानायाः रसान्‌ प्रावृहत्‌ भृरित्युग्भ्य भुवरित यजुभ्य: स्वरित सामभ्यः) 
इन तीनों व्याहृतियों के अतिरिक्त महः चौथो व्याहृति है; जिसका सम्बन्ध 
“ब्रह्मवेद'* (अथवंवेद)5 से है। अतः भूः, भुवः, स्व: तथा महः को क्रमशः 
 ऋक, यजु, साम तथा ब्रह्म (अथर्ववेद) का रस या सूक्ष्म रूप माना जा 
सकता है । 
व्याहृृतियों का वेदादि से सम्बन्ध चित्र नं० ५ में देखिये । 
४-:एुरुष 
(क ) पुरुष और शक्ति का विकास--ऊपर के विवेचन से यह प्रकट हो 
चुका है कि हमारे आचरण में जो इच्छा, ज्ञान तथा क्रिया शक्ति पाई जाती है, 
उसका मुल-स्रोत पुरुष है, जिसको ब्रह्म, यक्ष' आदि अनेक नाम दिये गये हैं । 
इसी पुरुष से शक्ति का विकास होता है, जो एक से नानात्व में बदल जाती है । 
परन्तु शक्ति-विकास की विभिन्न अवस्थाओं में पुरुष और शक्ति का परस्पर 
क्या सम्बन्ध होता है ? क्या वे दोनों पृथक-पृथक होते जाते हैं, अथवा संयुक्त 
रहते हैं ? इन प्रश्नों के उत्तर के लिये शक्ति-विकास का वर्णन करना आवश्यक 
है । ब्राह्मण-म्रंथों में इसका वर्णन एक सुन्दर रूपक द्वारा किया जाता है, जिसमें 
पुरुष को प्रजापति माना जता है और उससे विकसित होने वाली विभिन्न 
शक्तियों को प्रजा माना जाता है:-- 
प्रजापतिर्वा इदमासीत्‌ । तस्य वाग्द्वितीयासीत्ताम्मिथुनं समभवत्सा गर्भेम- 
धत्त सास्मादप्राकामत्सा प्रजा असृजत्‌ । सा प्रजापतिमेव पुनः प्राविशत्‌ (ता- 
मे. ब्रा, २०११४-। तु. क. का. सं. २५२७१; ऐ. बा. २॥३३; श. ब्रा. 
२।२॥४।४; ४)२।७; ७॥५१२।६ जै. उ. १४६) 
अूहदारण्यक उपनिषदर्ण में इसी प्रकार आत्मा से अनेक प्रजाओं की उत्पत्ति का 
वर्णन किया गया है:-- क्‍ 
“आत्मेवेदसग्र आसीत्‌ पुरुषविधः । सोघनुवीक्ष्यतान्यदात्मनो5पद्यत्सो5हम- 
स्मीत्यग्रे व्याहरन्‌ ततो&हंनामाइभवत्‌ स॒ द्वितीयमेच्छत्‌. . .स हंतावानास यथा स्त्री 





१-.छा. ३०४.३ । २--ते. उ. १,५ । 
#--अ. वे. १५,७,८ तु. क. गोपथ ब्राह्मण, चत्वारों वा इसमें वेदा: ऋग्वेद; 
यजुरवेद: सामवेदो ब्रह्मवेदः । ४--४, १,३ । 


है. बेदिक-दर्शन 
स्‍ 


पुर्मांसो संपरिष्वक्तों । स इसमेवात्मान द्विघाष्पातयत्‌ पतिइच पत्नी चाइभवतास, 
अजायन्त. . . * 
उक्त सारी शक्तियाँ, उत्पन्न होने से पहले, आत्मा में गुप्त रहती हैं ; इस- 
लिये आत्मा को गोपा (या गुप्त रखने बाला) कहा जाता है। यह गोपा एक 
से अनेक होने में जिन विभिन्न अवस्थाओं में होकर गुजरता है, उनका वर्णन 
ऋग्वेद में इस प्रकार किया गया है:-- 
अपरय गोपामनिपद्चमानमा व परा पथिभिवचरंतम्‌ 
स सध्योचीः स विषचीरवेसान आ वरीव ति भुवनेषवन्तः 
ऊपर दिये हुए तीनों वण नों को यदि एक साथ रख कर तुलना की जावे, 
तो आत्मा से उत्पन्न होने वाली शक्ति की पाँच अवस्थाएँ दिखाई पड़ेंगी:-- 


(१) प्रजापति (केवल) (१) आत्मा केवल (१) अनिषद्यमान गोपा 
(२) वारिद्ितीय (२) अहंनाम (२ )परापथिभिदचरन्तम्‌ 
(३) मिथुन (३) स्त्रीपुमांसौसंप रिष्वक्ती (३) सध्यीची 
(४) साध्स्मादपक्रामत्‌ (४)आत्मानंद्विबाब्यातयत्‌ (४)विषृत्री 

पतिद्च पत्नीच 


(५) सा प्रजा असूजतू (५)अजायन्त (प्रजा:) (५)वसान: 

प्रजापति पुनः प्राविशत्‌ 

इन पाँच अवस्थाओं में से प्रथम तो केवल ब्रह्म की अवस्था है, जब कि: 
उसकी सारी सृष्टि उसी में लीन या गुप्त रहती है और उसमें कोई गति नहीं 
रहती । इसीलिए इस निशचल ब्रह्म को अनिपद्यमान गोपा' (न चलने वाला 
गोपा ) कहा गया है? । दूसरी अवस्था में ब्रह्म का केवल्य नष्ट होने लगता है; 
क्योंकि आत्माभिव्यक्ति की शक्ति (अर्थात्‌ वाक्‌ ) का उदय होने लूगता है, जिससे 
वह अहमस्मि' की अनुभूति द्वारा अपने को ही दूसरे के रूप में देखने लगता 
_(अन्यदात्मनों पश्यत्‌) है । इसीलिये वेद में इस वाग्युक्त या वाग्द्वितीय ब्रह्म 
को परा मार्ग! पर चलने वारा| (परापथिभिश्चरन्तम्‌) अहंनाम कहा है और 
अन्यत्र इसी वाक्‌ को परावाक्‌' तथा इसके द्वारा 'अहं” भाव उत्पन्न होने के कारण, 
इसी को अहंता' भी कहा है*। यहाँ ब्रह्म तथा, वाक्‌ू, शक्तिमान्‌ और शवित 
के पृथकत्व का भाव नहीं होता : इसलिए इस परावाक्‌ की तुलना आगर्मो की 





ु १--तु. क- सहीदं सर्वभनिषद्सानों गोपायति, जै. उ. ब्रा. ३१३७२ 
२--बोधपव्चदक्षिका ३ । 
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पराशक्ति से कर सकते हैं, जिसके विषय में अभिनवगुप्त ने तंत्रालोक' में लिखा 
है अल 

दक्तिव्च दक्तिसद्रपाद व्यतिरेंक न वाञ्छति । 

तादात्म्यमनयोनित्य॑ वबहिनदाहकयोरिव । 

तीसरी अवस्था में ब्रह्म और वाक्‌, वाच्य और वाचक या व्यंग्य और व्यञ्जक 

का भेद तो उत्पन्न हो जाता है, परन्तु फिर भी दोनों यामल-रूप में ही रहते हैं 
-“एक को दूसरे से पूर्णतया पृथक करके नहीं देखा जा सकता । इसीलिये इस 
अवस्था को मिथुन या आलिगनबद्ध स्त्री-पुरप'” अथवा सथ्रीची ! (साथ चलने 
वाले) कहा गया है। ब्रह्म के दो अद्ध-भाग अभी पृथक-पृथक न होकर एक ही 
में संयुवत हैं, इसी लिये उसको इस अवस्था में आत्मरति, आत्मक्रीड़, आत्ममिथुन 
तथा आत्मानन्द कहा गया है* । इस अवस्था में शक्ति और शक्तिमान्‌, वाक्‌ 
और ब्रह्म परस्पर दर्शन' कर सकते हैं ; अतः पहले को पश्यन्ती'3 तथा दूसरे 
को पद्य नाम दिया गया है। इस समय शक्ति केवल संकल्प रूप में रहतीः 
है, जैसा कि 'रत्नत्रय में कहा है :-- 

केवल बुद्धचुपादानात्क्रमाद्वर्णानुयायिदी, 

अन्तः संकल्परूपा तु न श्रोजमुपसपंति । 

चौथी अवस्था में न केवल ब्रह्म और वाक्‌, वाच्य और वाचक, व्यंग्य और 
व्यल्जक तथा पति और पत्नी की भाँति अलूग-अरूग (विषची )” हो जाते हैं, 
अपितु एक दूसरे से दूर भागते हैं (साउस्मादपाक्रामत ), वाक्‌ ब्रह्म को, वाचक 
वाच्य को, व्यण्जक व्यंग्य को प्राय: छोड़ सा देते हैं, क्योंकि शक्तिमान्‌ के विपरीत 
शवित स्थूलरूप धारण करने रूगती है । उदाहरण के लिये यदि मुख से शब्द 
उच्चारण करने की प्रक्रिया को लें, तो तृतीय अवस्था में यह शक्ति केवल: 
सानसिक अवस्था में स्पष्ट प्रतीत होगी, परन्तु वही इस चौथी अवस्था में आकर 
प्राण के साथ मिलकर शब्दत्व प्राप्त करने की तैयारी करने लगेंगी अतः इसे 
आगमों में सध्यमा' कहा गया हैः--- 
प्राणवुत्तिमतिक्रम्थ वत्तेते मध्यमाहवया' । 





१--सार्थ और अज्च (जाना) धातु से निष्पन्न तु. क. सायण भाष्य ; यों तो 
सध यंघ और सधादी का अर्थे क्मशः सहगासी और सहगासिनी' यह 
पति और पत्नी होता है। २--छा. उ. ७,२५,२। ४३--दे. ऊपर ॥' 
४--छा.छ. ७,२६,२ । ५--तु-क- सायण भाष्य ।._ ६--रत्वत्रयम्‌ ७२ + 
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पाँचवीं अवस्था में यह एक शक्ति अनेकत्व धारण करती है, शरीर के 
विभिन्न अंगों में जाकर अनेक क्रियाओं के रूप धारण करती है । एक से होने 
वाले ये अनेक रूप ही आत्मा और वाक्‌ की प्रजा (संतानें) हैं, जिनका कुछ 
वर्णन जै मिनीय उपनिपद"” ब्राह्मण के निम्नलिखित उद्धरण: में मिल जायेगा:--- 

एकोहयेवबंष पुत्रो यत्प्राण:। स उ एब द्विपुत्र इति हो हि प्राणापानो । स 
उ एव त्रिपुत्र इति। त्रयो हि प्राणोष्पानों व्यानः । स उ एवं चतुष्पुत्न इति | चत्वारो 
हि प्राणोष्पानों व्यानस्समानः ॥स उ एवं पव्चपुत्र इति । पंच हि प्राणो5पानों 
व्यानस्समानः । स उ एवं षटपुत्र इति । षड्ढि प्राणो5पानों व्यानस्समानः उदानः । 
सउएब सप्तपुत्र इति। सप्त हीमे शीष्षण्या: प्राणा:। स उ एवं नवपुत्र इति। 
'सप्त शीर्ष ण्याः प्राणा: दववाऊ्चौ । स उ एवं दशपुत्र इति । सप्त शीर्षण्या: प्राणाः 
द्वाववाञ्चो नाभ्यां दशमः । स उ एवं बहुपुत्र इति । एतस्थ हीमाः सर्वाः प्रजाः । 

इस बहुमुखी सृष्टि में, आत्मा या ब्रह्म दिखाई नहीं पड़ता, वह वाक्‌ या 
शक्ति के स्थूल-सृष्टि रूप में आवृत सा रहता है | अतः उसे इस अवस्था में 
'वबसान:* कहा जाता है। बह सृष्टि स्थूल रूप में भाषण, प्राणन, गमन आदि 
कर्मों के रूप में होती है, जिनको वेद में अप: शब्द से व्यक्त किया जाता है । 
इसी में आवृत होने के कारण अथवंबेद 2 में स्थूल शरीर का ब्रह्म अपोवसान:' 
(कर्म से आवृत*४) कहा गया है । 

(ख) एकस्वरीथ से बहुस्वरीय संगीत--हमारे शरीर में चक्षु, श्रोत्र आदि 
जो अछूग-अछरूग क्रियायें कर रहे हैं, उनको यदि संगीत मान लें, तो यह कहना 
पड़ेगा कि हमारे शरीर में अनेक प्रकार के संगीत हो रहे हैं। परन्तु ध्यान से 
देखने पर पता चलेगा कि वास्तव में यह विचित्र संगीत एक संपूर्ण शरीर-ब्यापी 
'बृहत्तर संगीत के छोटे-छोटे अंगमात्र हैं और पृुथक-पृथक अपना अस्तित्व रखते 
हुए भी, इसी एकस्वरीय संगीत के पूर्णत्व सें सहयोग दे रहे हैं। एकस्वरीय 
संगीत आत्मा है, जिससे उक्त बहुस्वरीय संगीत विकसित होता है। बृहृदारण्यक 
उपनिषद १,३ में चल्षु, श्रोत्र आदि के प्राणों में से प्रत्येक को गाने के लिये कहा 
जाता है, परन्तु इन सबका गान नश्वर सिद्ध होता है, वह मृत्यु से नहीं बच 


७ ५४ 


सकता । अंत में आंगिरस (सारे अंगों का रस) अर्थात्‌ आत्मा गाता है और 





१--२,५,२, १ १ || 
२-दे. ऋ. वे. १,१६४,३२९ ऊ. उ. । ३--१०,२,७ । 
४--तु०» क० साथण । 
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उसका गान मृत्यु से परे सिद्ध होता है। इस अमर संगीत को उपनिषद में स्वर 
मान कर चक्षु, श्रोत्र आदि संगीतों की बहुमुखी सृष्टि का विकास इसी स्वर से 
दिखलाया गया है । इसी प्रकार का एक वर्णन छानन्‍्दोग्य उपनिषद में भी मिलता' 
है। अन्तर केवल इतना ही है कि यहाँ प्रथम अवस्था को ओ३म्‌ कहा गया है । 
इन दोनों वर्णनों को तुलनात्मक ढंग से इस प्रकार दिखलाया जा सकता है:--- 
बृहदारण्यक छान्‍्दोग्य ऋणग्वेद 
१-स्वर जो कि उद्गीथसामन्‌ २। १-ओरेम्‌ अक्षरम्‌ १-अनिपद्चमान गोपा 
का आत्मा (स्वम्‌ ) ही है। इस 
अवस्था में वाक्‌ या शक्ति स्व॒र- 
रूप ही (स्वरसम्पन्ना) हों 
जाती है । 
२-उद्गीथ इस अवस्था में गान २-उद॒गीथ-बाक्‌ या२-परापथिभिश्चरन्तम्‌- 
(गीथ) उत्पन्न (उत्तब्धम) ऋक्‌ को केवल 
भर ही होता है। में ग्रहण 
करने वाला साम 
(प्राणों का रस 
आत्मा ) 
३-साम-इस अवस्था में सा ३-साम - ऋचध्यं ३-सश्रीची 
(वाकू) और अम (आत्मा साम, साम ऋक 
या प्राण साथ साथ जुड़े, हुये पर आर 
होते हैं । 
४-ब्रह्म और ब्रह्मणस्पति अथवा ४-बृहस्पति और ४-विषृची 
बहती वृ हस्पति इस अवस्था में. बृहती 
आत्मा और उसकी शक्ति 
(बाक्‌ ) एक दूसरे से पृथक से 
लगते हैं । 
५-चक्ष्‌, श्रोत्रादि के नाना प्राण ५-चक्षु श्रोत्रादि के ५-वसान: 
जो दोनों के संसर्ग से अनेक प्राण जो दोनों 
उत्पन्न होते हैं । से उत्पन्न होते हैं। 
इस प्रकार के एक अक्षर ओश्म्‌ या स्व॒र से जो उद्गीथ प्रारम्भ होता है,. 
वही हमारे स्थूल चल्षु श्रोत्रादि की शक्तियों या प्राणों के रूप में दिखाई पड़ता' 
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है ; जो पहले एक था वही अनेक होकर कर्म करता है ; जो पहले अव्यक्त था 
वही व्यक्त होकर स्थूल इन्द्रियों का विषय बन जाता है। 

(ग) पॉांक्त पुरुष--सुप्टि की उक्त पाँच अवस्थाओं को दृष्टि में रखकर 
पुरुष को पाँच प्रकार का कहा जाता है। ऊपर पंचकोशों का वर्णन आ चुका 
है।तै० उ०) में तदनसार पञ्च पुरुषों का भी वर्णन किया गया है। 

( १ ) इनमें से पहला पुरुष तो यही अन्नरसमय ( स्थूल शरीर )* हैः--- 

सवा एप पुरुषो5श्चरसमयः । तस्येद्सेव शिर: । अय॑ दक्षिण: पक्ष: । अयमुत्तरः 

पक्ष: । अयमात्मा । इंद पुच्छे प्रतिष्ठा । 

यदि हम मनोमय आदि को थोड़ी देर के लिये भूल जाये, तो हम यही कहेंगे 
'कि यही स्थुल-शरीर पुरुष है; यही शिर, हाथ, पैर ही इसकी शक्तियाँ हैं; इसको 
जीवित रखने वाला, चलाने फिरानेवाला आत्मा यही साँस या प्राण है, क्योंकि 
यह गया तो सब गया । यहाँ शरीर की नाना शक्तियों में ब्रह्म ऐसा छिपा है कि 
उसका अभी अभाव सा छगता है । 

(२ ) अन्नरसमय पुरुष का जो आत्मा है, वह प्राणमय पुरुष दूसरा है:--- 

एतस्मादन्नरसमयात्‌ अन्योडन्तर आत्मा प्राणमयः तेनेष पूर्ण, . ...«««« 
तस्य प्राण एवं शिरः। व्यानों दक्षिणपक्षः | अपान उत्तर-पक्ष: । आकाश आत्मा । 
'प्थिदी पुच्छ प्रतिष्ठा । 

इस पुरुष पर विचार करने से पता चलता है कि अन्नरसमय पुरुष में, जो 
अनेक शकितियाँ हैं, वे यथार्थ में स्थूल शिर, हाथ, पाँव आदि की शक्तियाँ नहीं, 
अपितु उन अंगों में निरंतर व्याप्त प्राण की शक्तियाँ हैं अधिक से अधिक, यदि 
बहुत सूक्ष्म दृष्टि से विचार किया जाय, तो यह कहा जायेगा कि केवल प्राण” या 
“साँस ही पर्याप्त नहीं है। इसको भी चलाते वाला इसका आत्मा मन (आकाश ) है 
है और इसका आधार अद्ममय स्थूछ शरीर (पृथिवी )४ है, क्योंकि इन दोचों के 
बिना तो वह न रह ही सकता है और न कर्म ही कर सकता है। प्राणमय पुरुष 

का ज्ञान होते ही कम से कम इतना तो समझ में जा ही जाता है कि प्राण ही आत्मा 
है, जिसकी शक्ति या वाक्‌ देखना, बोलना, चूूना आदि अनेक रूपों में व्यक्त 
होती है। यदि प्राण को पति और वाक्‌ या शक्ति को उसकी पत्नी मान लें तो हम 
यह कह सकते हैं कि इस अवस्था पर दोनों एक दूसरे से पूर्णतया अछूग जाने जा 





१--२, २-६ ॥ २०-वही, २,२ । ३--देखो बंदिक देवता । 
४--वही । 
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सकते हैं--एक तो शरीर के वाय्‌ रूप में दूसरे शारीरिक कर्म या आचरण के 
रूप मे । 
( ३ ) प्राणमय के भीतर रहने वाला मनोमय आत्मा ही तीसरा पुरुष है:--- 
तस्माद्दा एतस्मात्प्राणमयात्‌ अन्योहन्तर आत्मा मनोमयः तेनेष पूर्णः, ..« 
सस्य यजुरेव शिर:। ऋग्‌ दक्षिणपक्ष: सामोत्तरपक्षः। आदेश आत्मा। अथर्वा- 
पगिरस पुच्छ प्रतिष्ठा । 
प्राणमय के संचलन पर सूक्ष्म चित्तन करने से यह सहज ही पता छग जाता 
है कि हमारे नाना प्राणों का संचालन और नियन्त्रण करने वाला तत्त्व प्राण से 
अलग और कोई है। आज का शरीर-शास्त्र और मनोविज्ञान भी यह बात मानते 
हैं कि ज्ञान-तन्तुओं और मज्जा-तंतुओं में प्रवाहित होने वाली शक्ति के बिना प्राण- 
मयकोश का भी सारा काम बन्द हो जायगा। यही शक्ति मनोसय पुरुष की है। 
इसकी कुल शक्तियाँ तीन हैं:--ज्ञान, क्रिया और इच्छा, जिनको क्रमशः यजु, 
ऋक और साम कहा गया है। इन तीनों को क्रमशः शिर; दक्षिण-पक्ष और उत्तर 
पक्ष कहा गया है; परन्तु जिस प्रकार शिर और दोनों पक्षों का आधार पुच्छ स्थान 
होता है, उसी प्रकार इन तीनों, शक्तियों का आधार पराशकि्ति है--उसके बिना 
इसमें किसी का अस्तित्व नहीं रह सकता है। इसी पराशक्ति को अथर्वांगिरस 
कहा गया है, क्योंकि, जेसा ऊपर कहा गया है, परावाक्‌' सभी अंगों की शक्तियों 
का सार होने के कारण आंगिरस', तथा मनोमय आदि नीचे के कोझों में जाना 
आरम्भ करने के कारण अथर्वा' कहलाती है। इसका एक नाम शअ्रद्धा' भी कदा- 
चित्‌ प्रारम्भ में स्रद्ध ( नीचे की ओर जाने वाली ), श्वृद्ध ( निष्कासिता ) आदि 
शब्दों की भाँति इसी प्रकार का अर्थ रखता था। यों तो श्रद्धा शब्द श्रत्‌' और धा 
से निकला है, जिसमें से श्रत्‌” का अर्थ गतिशील या मुक्त' प्रतीत होता है* । 
*अ्रत्‌ इन्द्रः की शक्ति का भी नाम है, जो न केवल हमारी इन्द्रियों का काम करती 
है, अपितु मनोमय का प्रथम रूप भी इसी से उत्पन्न होता है। पराशक्ति को श्रद्धा 
( श्रत्‌ धारण करने बाली ) कहना ठीक ही है, क्योंकि जेसा ऊपर कहा जा चुका 
है, परा' ही हमारी शक्तियों का बीज है। अतः ऋ० बे० १०,१५१ में श्रद्धा से 





१--ऋ० बे० ३१, ५५, ५; १०३, ५; १०४, ७; २, १२, ५; ८, ७५, २; 
१०, ३९, ५, १४, ७; ९, १५१, ५॥ 

२--तु० क० ऋ० बे० ८, ७५, २ 

इ--कऋण० बे० १, १०३, ५; १, ५५, ५; १०, १४७, १। 
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अ्रत्‌' प्रदान करने के लिये प्रार्थना की गई है), और अडछ्ठा को मर्धातत््व तथा 
हृदय-तत्त्व दोनों से संबंध रखने वाली बताया गया हे ।* 

परन्तु, इच्छा, ज्ञान, क्रिया, अथवा साम-यजु-ऋक्‌ शक्तियों का प्रेरक कौन 
है ? मनोमय-पुरुष किसके रा संचालित होता है ? वर्तमान प्रयोगात्मक विज्ञान 
इसका उत्तर नहीं दे सकता । अतः वह मनोमय' से परे कोई तत्त्व मानव-शरीर 
में नहीं मानता; परन्तु यदि हम एकाग्रचित्त होकर सोचें कि अमुक परिस्थिति- 
विद्येष में अमुक भाव या विचार कैसे और कहां से उठ खड़े हुए, तो हमें पता लगेगा 
कि पहले हमारे भीतर एक लहर सी अथवा महात्माओं के शब्दों में, एक पुकार' 
सी आती है, जो हमारे मन के भीतर मन, भाव या क्रिया को प्रेरित करने वाली 
वृत्ति को जगा देती है। इसी को अन्तरात्मा की पुकार या आदेश कहते हैं। इसी 
को मनोमय' का आत्मा कहा गया है; यही विज्ञानमय पुरुष है । 

( ४ ) मनोमय के भीतर रहने वाला आत्मा ही चौथा पुरुष विज्ञानमय है;--- 

एतस्मान्मनोसयात्‌ अन्योहन्तर आत्मा विज्ञानमयः तेनेष पूर्ण... . . -तस्य 
श्रद्धेव शिरः। ऋतं दक्षिणः पक्षः सत्यमुत्तरपक्ष: । योग आत्मा । सहः पुच्छ प्रतिष्ठा । 

इस विज्ञानमय पुरुष के दक्षिण और उत्तर पक्ष क्रमशः सत्य तथा ऋत 
बताये गये हैं। इन दोनों शब्दों के प्रचलित अर्थ अत्यन्त श्रामक हैं; यहाँ उनसे काम 
नहीं चछ सकता | उपतनिषद3 में लिखा है कि सत्य शब्द के केवछ स' और ये 
ही सत्य के द्योतक हैं और दोनों के बीच का त्‌” अनुत का वाचक है। इससे 
स्पष्ट है कि सत्य का अथे, प्रचलित अर्थ से विपरीत, अनृतपूर्ण सत्य भी हो' 
सकता है । 

वस्तुत: सत्य और ऋत का जोड़ा, आध्यात्मिक प्रसंगों में, प्रचलित 
अर्थ से कुछ भिन्न अर्थ रखता है । इनका अर्थ क्रमश: सत्व (70702) और 
भाव (0600ण/ां72) अथवा सत्ता और विक्ृति किया जा सकता है। 
पहला स्थिरता या निष्क्रिता का सूचक है, दूसरा परिवतेन या विकार 
का। नाम-रूपात्मक जग्गत में ये दोनों तत्त्व सापेक्षिक रूपों में ही मिलते हैं, 
न यहाँ सत्व (0078) ही आत्यन्तिक है और न भाव (06007772) ही + 
अतः आदित्य को सत्य तथा अग्नि को ऋत कहा जाता है; परन्तु अग्नि तथा 





१--ऋ० वे० श्रद्धे श्रद्धापयेत्‌ न: १०, १५१, ५। 
२--बहीं १,४ 3० दे० ऊपर- परा' और देबकोदा । 
रेजचचु० उ० २, ३, १--५; १, ३९.२ । 
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उसके प्रकाश में, अग्नि को सत्य तथा प्रकाश को ऋत कहा जाता है । उसी प्रकार 
यदि सृष्टि या उसकी उपकरणीभूत वाक्‌ को ऋत कहा जाता है, तो ख्रष्टा को सत्य 
कहा जाता है* या सत्यमय माना जाता है*, परन्तु वही स्रष्टा ऋत कहा जाता 
है, जब उसकी तुलना कारण-ब्रह्म से की जाती है । ऐसे ही स्थूल शरीर की अपार 
विकारशीलता को देखकर उसको ऋत तथा वीय॑, प्राण, नाम रूप आदि को सत्य 
कहा जाता है७। 

इस विवेचन से यह सिद्ध है कि ऋत' शब्द विकार, परिवर्तन या गति-ब।ची 
'भाव' शब्द का पर्याय है, और सत्य' वब्द से सत्व के अन्तर्गत उस स्थिरता या 
अग॒ति का बोध होता है, जिससे ऋत या भाव की गति अथवा विक्ृति का सूत्रपात 
होता है। अत: ऋत या भाव (096००४४॥7१४ ) को यथार्थ में, गतिशील या 
विकृृतिमय सत्त्व (2072 ) कहा जा सकता है। इसी दृष्टिकोण से सत्य और 
ऋत को एक ही कहा जाता है* । प्रागमय तथा अन्नमय में ऋत या भाव 
(06०007772 ) का इतना अधिकार रहता है कि उसके कारण एकांतिक 
सत्य का आभास भी नहीं मिल पाता । परन्तु विज्ञानमय में आकर ऋतु 
'म्‌ अर्थात्‌ सुप्त* हो जाता है। इसीलिये, इस अवस्था में, ऋतू को मृत (म्‌+ ऋत ) 
कहा जाता है। जब ऋत और सत्य का तादात्म्य हो जाता है, तो सुप्त सत्य (मृत ) 
भी नहीं रह जाता, अत: उसका नाम अमृत' (अ-म-ऋत ) हो जाता है। 

अतएव विज्ञानमय पुरुष के वर्णन में श्रद्धा को उसका शिर तथा ऋत और 
सत्य को दो पक्ष कहने से यही अभिप्राय है कि विज्ञानमय कोश की पराशक्त में 
मनोमय आदि कोझों के श्रत्‌' (शक्ति) का बीज है और उसम भाव (708८0- 
77702) तथा सत्त्व (0078 ) के तत्व विद्यमान हैं। परन्तु यह श्रद्धा जिस 
शत्‌ का वीज है, वह इच्छा, ज्ञान, क्रिया भेद से तीन प्रकार का है, अत: इसका 


१---अपं वाइर्निः ऋतमसावादित्यः सत्यम्‌ । यदि भासों ऋतमय ( अग्निः ) 
सत्यम्‌ श० ब्रा० ६, ४, ४ तु० क० वा० सं० १०, ४७ ते० ज्रा० २, १, ११, 
१०; है, ९२, ९, ३ । २--+श० ब्रा० १४, ८, ५, १; २, १, ४, १०॥। 
३--ऐ० बरा० ३, ६ गो० ज्रा० २, ३३. २४ ४ -शण० ब्रा० ४, १, ४, १०१ 
५--श० ब्रा० ३, ९, ३, २५; १४, ५, १, २५; त० ब्रा० ३.३, ५, २ तु० क० 
गो० जा० २, २, २३; श० बा० १४, ४, ४, ३ । 
६--हा० ब्रा० ७, ३, १, २३; १४, ३, १, १८ ते० ब्रा० २, ३। 
७--सुषुप्त-स्थानः प्राज्ञो मकारस्तृतीया मात्रा मितेरपीतेर्वा, सा० उ० १, ११ 
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स्वरूप क्या होगा ? आगममग्नन्‍्थों में परा' का वर्णन करते हुए प्रायः कहा जाता है 
कि उसमें इच्छा, ज्ञान तथा क्रिया शवितियाँ उसी प्रकार एश्नीभूत तथा अव्याकृत 
रूप में रहती हैं, जैसे मेयराण्डरस में मयूर के विभिन्न रंग आदि । इसी बात को 
व्यक्त करने के लिए, उक्त वर्णन में विज्ञानमय पुरुष की आत्मा की योग बताया 
गया है ।'हमारी जो आत्मा स्थल तथा सक्ष्म शरीरों में मानों विभिन्न शक्तियों के 
रूप में बिखरी सी रहती है, वही विज्ञानमय कोश में एकत्र और एकीभूत होकर 
योग' कहलाती है। विभिन्न इन्द्रियों में विभक्त इन्द्र यहां पर योग हो जाता है? । 
यह हमारी सभी मानसिक वृत्तियों का*, ऋत का?, और अमृत का योग है । 
यहीं पर ऋक्‌, यजु तथा साम शक्तियाँ मिलती हैं, अतः इसे छन्दसाँ योग भी 
कहा गया हैं, जिसको जानना अति कठिन है । परन्तु इसको जानना अत्यावश्यक 
है; क्योंकि इसके बिना यज्ञ सिद्ध नहीं होता । और जो अनूचान ब्राह्मण इस 
योग को जान लेता है मुक्त' हो जाता है, उसे फिर यजमान कहलाने की, यज्ञ 
करने की अपेक्षा नहीं रह जाती७ । इसी को जिष्णु योग' भी कहा जाता है, 
जिसकी प्राप्ति के लिये शरीरस्थ सभी इन्द्र-शक्तियों को युक्त करने का यत्न 
आवश्यक है 5 । 
यह योग आत्मा यथार्थ में आनन्दमय होता है; इसीलिये 'विज्ञानमय' 
पुरुष की पुच्छ प्रतिष्ठा' मह: बतलाई गई है और महू का साधारण अर्थ ज्योति” 
या आनन्द होता है। जिस मह॑ को उक्त पुरुष की प्रतिष्ठा' कहा गया है, उसका 
वास्तविक नाम जेष्ठ मह: है, जो ऋत की अनेक धाराओं का मूल-स्रोत है*, जो 
विभिन्न इन्द्रिय विशेषों में काम करने वाले इन्द्र का साधारणीकृत रूप है? " और 
जो इन्द्र के सदन में वृद्धि को प्राप्त होने वाला सोम का मह ? ? है “यही सौन्दर्यानुभूति 
की वह अवस्था है, जिसे रस-शास्त्रियों ने मधुमती भूमिका या साधारणीकरण 
की अवस्था कहा है और जो सविकल्पक-समाधि की समकक्ष है। * । इसी मह' या 


. ३-ऋ० बे ० १, ५, ३, अ० बे० १०, ५, १-६; २०, ६९, १। 

२-- कट ० बे०, १, १८, ७। ३--बही, १०, २०, ११ ॥। 

४--बही हे; २७, १११ ५--बही १०, १६१९४, ९ । 

६--वही १, ८, ७३ ७--बही, ८, ५८, १०१ ८--भअ० बे० १०, ५, ६। 
९--ऋ० बें० ७, ४३, ४ | १०--वही ८,-६५, ४-७ । 

हि १--वबही ९, २१, २, १०, ४३, ७ । 

१२--दे ० सौन्दर्थ्यानुभूति” ऊपर । 
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“आनन्द का दूसरा नाम प्रिय” भी है, जिसका उदय उक्त अ्रद्धा' के बिता नहीं हो 
सकता, अतः श्रद्धा से इसके उदय के लिए प्रार्थना की जाती है :--- 
प्रियं श्रद्धें ददतः प्रियं श्रद्धें दिदासतः । 
प्रियं भोजेष यज्वस्विदं म॒ उदितं कृधि । 

अतः विज्ञानमय पुरुष के आधार (ग्रतिष्ठा) को मह:, प्रियं या आनन्दमय' 
कहा जा सकता है:--- 

( ५ ) विज्ञानमय पुरुष के भीतर रहने वाला आनन्दमयय ही पाँचवाँ पुरुष 
है:-- 

तस्माद्वा एतस्माद्विज्ञानमयात्‌ अन्योउन्तर आत्मानन्दमयः तेनेष पूर्ण: । प्रिय- 
मस्य शिरः । आमोदो दक्षिणः पक्षः। प्रमोद उत्तर: पक्ष: आनन्द आत्मा । ब्रह्म 
पुच्छ प्रतिष्ठा । 

इस वर्णन से स्पष्ट प्रतीत होता है कि यह आनन्‍्दमय पुरुष वही योग है, 
जो विज्ञानमय का आत्मा कहा जा चुका है और इसका शिर वही प्रियं या मह: 
है, जो उसकी पुच्छ प्रतिष्ठा' कहा गया है। जैसा ऊपर देख चुके हैं, योग तथा 
प्रियं दोनों में एक मात्र आनन्द की अनुभूति रहती है | आनन्दमय पुरुष के दोनों 
पक्ष आनन्द-वाची आमोद-प्रमोद हैं और उसमें रमने वाला आत्मा भी आनन्द! 
है । अतः आनन्दमय पुरुष को केवल आनन्द-स्वरूप कहा जा सकता है । इसकी 
पुच्छ प्रतिष्ठा' को ब्रह्म कहने से केवल यही अर्थ हो सकता है कि यह आनन्‍्द- 
स्वरूप पुरुष ब्रह्म ही है। हिरण्ययकोश के वर्णन में हम देख चुके हैं कि यह आवन्द- 
मय ज्योतिर्मेय है। यही वह स्वर्ग है, जहाँ अमृतज्योति का उल्लेख किया गया है। 
पविज्ञानमयकोश में यही ज्योति ऋत के संयोग से मृत, गतिवती, या विक्षोतिमयी 
हो जाती है; इसीलिए पराशक्ति या श्रद्धा को त' ( विक्ृृतिमयी या गतिवती ) 
मः (ज्योति) कहा जा सकता है। अतः सत्य, ऋत, श्रद्धा से युक्त विज्ञानमय का 
शेर क्रमशः सत्व, भाव (रजः) तथा तमः से युक्त कहा जा सकता है। इसी 
दुष्टिकोण से परा' को दर्शनों में सत्व, रज, तमः गुणों से युक्त प्रकृति कहा गया 
है । परन्तु जेसा ऊपर देख चुके हैं, प्रकृति के उक्त तीन गण भी आनन्दमय में ऋमश: 
प्रियं, आमोद तथा प्रमोद में परिवर्तित हो जाते हैं, जिससे कि वह केवल आनन्द- 
स्वरूप ब्रह्म ही रह जाता है । 

उपर्युक्त पाँचों पुरुषों का पारस्परिक सम्बन्ध चित्र नं० ६ में देखा जा सकता 


हा 





१०--वही १०, १५१, २।॥ 
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(घ) सम्राजू, स्वराज तथा विराजू---पाँच कोशों तथा उनमें रमने वाले 
पक्त पुरुष के उपर्युक्त वर्णन से यह बात भली भाँति मारूम हो जाती है कि पांचों 
कोशों का पुरुष यथार्थ में एक ही है। यद्यपि प्रत्येक कोश में उसका और और स्वरूप 
दिखाई पड़ता है। इस पुरुष की उपमा हम उस व्यक्ति से दे सकते हैं, जिसके चारों 
ओर एक एक करके शीशे के विभिन्न रंग वाले पाँच घर हैं। जिस प्रकार उस व्यक्ति 
का स्वरूप हर एक शीशे से एक निराले ढंग का ही दिखाई पड़ता है, उसी प्रकार 
एक ही पुरुष' विभिन्न कोशों में भिन्न भिन्न ढंग का प्रतीत होता है। पुरुष के इन 
पांचों स्वरूपों को तीन स्वरूपों के अन्तर्गत भी रक्खा जा सकता है, जिनको क्रमश: 
सम्राज्‌, स्वराज तथा विराज्‌ कहा जाता है। ये तीनों शब्द रज से निकले हैं * 
जिसका अर्थ दीप्त' होना या प्रकाशित होना है* | अतः इनका अर्थ क्रश: (१) 
सम्पूर्ण या सम्यक्‌ रूप से प्रकाशित (२) स्व रूप से प्रकाशित तथा (३) विशेष 
वा विविध रूप से प्रकाशित प्रतीत होता है। हम देख चुके हैं कि वेद में ब्रह्मपुरी या 
हिरण्यय कोश को ज्योतिर्मडत कहा गया है और वहाँ अमर-ज्योति की उपस्थिति 
बतलाई गई है । इसलिये यह कल्पना करना ठीक ही है कि ज्योतिर्मेय ब्रह्म की 
अभिव्यक्ति या व्याहति होने का अर्य है विभिन्न रूप से प्रकाशित होना ।' 

वृहदारण्यक उपनिषद के चतुर्थ अध्याय में ज्योतिर्मय सम्राज्‌ का विस्तृत 
वर्णन मिलता है। वह अव्याकृत, एक, अद्वत, द्रष्टा, ब्रह्म और सम्राज्‌ है* । 
वह आत्मा की परमगति, परम संपदा, परम लोक और परम आनन्द है । इसके 
आनन्द का अनुमान निम्नलिखित ढंग से कराया गया है । 

(१) मनुष्यों में सर्वंसंपन्न और सभी मानुपी 


भोगों के श्रेष्ठ भोक्त। का आनन्द --मनुष्यों का परम आनन्द 
(२) १०० मनुष्यों के आनन्द “१ पितरों का आनन्द 
*(३) १०० पितरों ” --१ गन्धर्वे छोक का आनंद 
(४) १०० गन्धवें लोक ” “९ कर्म देवों का.” 
(५) १०० कर्म देवों.” “१ आजान देवों ” 
(६) १०० आजान देवों ” “-९ प्रजापति लोक 





२-कऋ ० बे० ८, १६, ९, ५; ६३९, २, १; १८८, ५, १८१, १-६, १०, १८९, 

३,ऐ० ब्रा० १, ५ ऐ० आ० ५, ३, १ ते० आ० ६, ७, २ ता० ब्रा० ८, ९, २। 
२--राज्‌ दीप्ती, पा० धा० पा० १, ८७४ । . ३--बु० उ०० ४, ३, ३२) 
ड>्चही ।॥. ५०--बही, ४, ३, ३े३ । 
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(७) १०० प्रजापि लोक के आनन्द “--१ ब्रह्मलोक का आनन्द 
+सम्राज्‌ 
इसी प्रकार की आनन्द-मीमांसा' तैत्तिरीय" उपनिषद में भी कुछ हेर-फेर 
के साथ दी गई है:-- 
(१) यूवा, साधुयुवा, अध्यापक, आशिष्ठ 


द्र्िष्ठ और बलिप्ट का आनन्द -+ १ मानूप आनन्द 

(२) १०० सानुष आनन्द --१ मनुष्य गन्धवों का आनन्द 
(३) १०० मनुष्य गन्धर्वों का आनन्द ---१ देव गन्धर्वों का आनन्द 
(४) १०० देब गन्धर्वों --१ पितरों ड़ 
(५) १०० पितरों २! --१ आजानज देवों ” 
(६) १०० आजानज देवों --६ कर्म देवों कु 
(७) १०० कम देवों ध --१९ देवों ; 
(८) १०० देवों के -+( इन्द्र हे 
(९) १०० इन्द्र पु --£ बृहस्पति ५; 
(१०) १०० वृहस्पति है --१ प्रजापति हे 
(११) १०० प्रजापति 4 “१ ब्रह्म /' 


यही एक अद्वेत सम्राज्‌ या परं ब्रह्म वाक, प्राण, चक्षु, श्रोत्र, मन, हृदय आदि 
रूप में नानात्व ग्रहण कर प्रकाशित होता है" । परन्तु, वागादि में से कोई भी एक 
पूर्ण सम्राज नहीं है; वह तो केवल एक पाद सम्राज | है। पूर्ण सम्राज्‌ तो अकर्त्ता 
है। वह देखता हुआ भी नहीं देखता है, सूंघता हुआ भी नहीं सूंघता है, रस-ग्रहण 
करता हुआ भी नहीं करता है, बोलता हुआ भी नहीं बोलता है, सुनता हुआ भी 
नहीं सुनता है, सोचता हुआ भी नहीं सोचता है, स्पर्श करता हुआ भी स्पश्ष नहीं 
करता है, विज्ञान करते हुए भी विज्ञान का कर्त्ता नहीं है; क्योंकि सम्राज्‌ तो एक 
और अद्वगैत है और देखने, सूंघने आदि ज्यापारों के लिये: अन्य' नहीं तो अन्यत्‌ इव' 
तो विषय रूप में होना आवश्यक ही है । वह तो अविनाशी है, उसमें कोई द्वितीय' 
उससे विभकक्‍त नहीं है । ( अविनाशित्वान्न तु तहितीयमस्ति ततोध्न्यद्ििभकतं यद्दि- 
जानीयात्‌ ) और जहां अहं तथा इदं' का द्वत संभव नहीं, वहाँ कौन किसको देखे 
सुने, कहे या जाने (यत्रवाधन्यदिव स्यात्तत्रान्योडन्यत्पर्येदल्योष्त्यज्जिधय दन्योपन्य- 





१--२, ८ २--बु ० उ० ४, १, २-७। ३---वही । 
४ड--बु० उ० ४, दे, २३-३० १ 
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द्रसयेदन्योपन्यद्वदेददन्यो अन्यत्स्पुशेदन्योसन्यद्विजनीयात्‌ )” हमारे शरीर में ज्ञान 
और कर्म के जो नाना व्यापार होते हैं, बे सम्राज्‌' में तो वानात्व को छोड़ कर 
“एक प्रकाश या प्रद्युति मात्र में परिवर्तित हो जाते हैं। :--- 

एकीभवति न पश्ययतीत्याहुरेकीभवति न जिध्वतीत्याहुरेकीभवति न रस- 
यतीत्याहुरेकीभवत्ति न वदतीत्याहुरेकीमवति न श्यृणोतीत्याहुरेकी भवति न 
मनुते इत्याहुरेकीभवति न स्पृशतोत्याहुरेकौभवति न विजानतीत्याहुस्तस्य हैतस्य 
हृदयाग्रं प्रशोतते । 

सम्राज या ब्रह्म, जब नाना-रूप में प्रकाशित होता है, तभी विज्ञानमय, मनो- 
मय, प्राणमय, चक्षमय श्रोत्रमय आदि विभिन्न ब्रह्मों की उत्पत्ति होती है? । विविध 
रूपों में राजन (प्रकाशन) होने से सम्राज को इस रूप में विराज' कहा जाता 
है । यथार्थ में एक सम्राज्‌ या ब्रह्म को अनेक करने | वाली तो उसकी शक्ति वाक्‌ 
ही है; इसलिए वास्तविक विराज (विविध रूप से राजने वाली ) तो वाक ही 
है। | अतएव द्वेत या नानात्व की अवस्था में वाक्‌ को विराज' तथा ब्रह्म को विराजो 
अधि पुरुष: विराट पुरुष या विराज का पति कहा जाता है* । ज॑ंसा कि ऊपर७ 
देख चुक हैं, एक अद्गेत ब्रह्म को देतता तथा विविधता की ओर ले जाने वाली वाक्‌ 
वास्तव में दूसरी अवस्था ( विज्ञानमय ) में ही प्रारम्भ हो जाती है, और दूसरी 
(विज्ञानमय ) अवस्था से लेकर पाँचवी अवस्था अन्नमय तक अपना कार्य करती 
रहती है । परन्तु, जब कि दूसरी (विज्ञानमय ) अवस्था में वाक्‌ पुरुष से' संयुक्त 
रहती है, तीसरी से लेकर पांचवी अवस्था तक ये दोनों एक दूसरे से पृथक पृथक 
होकर नानात्मक हो जाते हैं । 

अतः ऊपर कहीं हुई पाँच अवस्थाओं में से पुरुष दूसरी अवस्था (विज्ञानमय )' 





१--वबही, ३१ । २--बही, ४, ४, २ । ३--बही, ४ ४, ५॥ 

४--ऋ० बे० १०, ९०, ५; १८९, २३१ 

ए--सा० तें० कामदढुहिता धेनुरुच्यते यामाहु वार्धच कवयो विराजम्‌ अ० बे० 
९; २, ५ या वाग्‌ विराट छा० उप० ४, १, २; वाग्वेबिराट दा० ब्रा० ३, ५, 
१, रेड तु० क० ता० म० ब्रा० २५, ९, ४ ऋ० बे० १, १६४, ४१; अ० बे० 
९५, ९०, २९।॥ 

६--तु० क० तस्साहिराडजायत विराजों अधिपूरुष: १, ९०, ५ भ० गो० ११ 
ब्‌० उ० ४, २, रे गो० ब्रा० २, २, ९, शण० बजबा० २४, ६, ११, ३, १, १, १०, 
६ इत्यादि । ७--१, ४ क-ग । 
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में वागरिद्रितीय,, परापथिभिश्चरन्तं, अहंनाम' आदि कहा जाता है! । यहाँ वाक्‌ 
ब्रह्म से अभिन्न होने के कारण ब्रह्म का स्व कहलाती हैं" | इसलिये यह विज्ञान- 
मय पुरुष स्व से स्व का निर्माण करके स्व के प्रकाश से प्रकाशित होने वाला 
्वयं-ज्योति' १ पुरुष कहलाता है। ( स्वयं विह॒त्य स्वयं निर्माय स्वेनभासा, स्वेल- 
ज्योतिषा प्रस्वपित्यत्रायं पुरुष: स्वयं-ज्योतिर्भवाति ) इस अवस्था में ब्रह्म केवल 
स्व में ही प्रतिष्ठित होने से*, स्व' के अतिरिक्त उसे और कोई अनुभूति होती 
ही नहीं *, वहां तो केवल अहम्‌' के अतिरिक्त कुछ रह ही नहीं जाता* ( अह- 
मेबाधस्तादहमुपरिष्टादहं पशचादहं॑ पुरस्तावहं दक्षिणतो5हसुत्त रतोः्हमेबेदं सर्वे- 
मिति)। अतः इस आत्मानन्द विज्ञानमय पुरुष को स्वराज नाम दिया गया 
है नर 

आत्सेबाधस्तादात्मोपरिष्टादात्मा पश्चादात्मा दक्षिणतः आत्मोत्तरतः 
आत्मे बेदं सर्चंभिति स वा एव एवं पहयज्ञव मन्‍्वात एवं विज्ञानजात्मरतिरात्मकीड 
आत्ममिथुन आत्मानन्द: स स्व॒राद भवति । 

हम ऊपर वर्णन कर चुके हें कि विशानमय पुरुष की एकीमूत अव्याकृत 
दक्ति मनोमय, पग्राणमय तथा अन्नरसमय में नानामयी होकर व्याकृत तथा व्यक्त 
हो जाती है। वास्तव में मनोमयादि अन्तिम तीन रूपों में ही शक्ति यथार्थ विवि- 
धता प्राप्त करती है, अतः इन्हीं अवस्थाओं में पुरुष को विराज्‌ पुषष कहा जाता 
है। दूसरे शब्दों में यों कहा जा सकता है कि जो ब्रह्म सुषुप्ति ( विज्ञानमय कोश ) 
में एक स्व॒राज्‌' होकर सोता है, वही स्वप्नावस्था ( मवोमयकोश ) तथा जाग्रता- 
वस्था ( प्राणमय तथा अन्नरसमय ) में विविध प्रकार से राजता' ( प्रकाशता ) 
है, नाना प्रकार की क्रियाएँ करता है। माण्ड्क्य उपनिषद में जाग्रत, स्वप्न और 
सुषुप्ति का आत्मा ऋ्रमद: विश्व, तेजस्‌ तथा प्राज्ञ बतछाया गया हैं: । बृह॒दा रण्यक 
उपनिषद्‌ में इत तीनों का पारस्परिक सम्बन्ध एक सुन्दर रूपक द्वारा दिया गया 
है---तैजस्‌ , आत्मा महामत्स्य है, जो विश्व तथा प्राज्ञ रूप दो सरित्कूलों के बीच 
तैरता हुआ इससे उसकी और उससे इसकी अ.र चलता रहता है । परल्तु, इन 





१--वही क-ख ॥ 


२-“श० ब्ा० १, ४, २, १७; २, २, ४, ४; २०, १४, २, का० सं० १२, ५; 
१७, १ छा० इ० ७, २४, १। ३>>ब० उ० ४, मे; ९ । 
४--छा० उ० छ, २४, १। ५ए--वही, अनू ॥। ६--वही, ७, २४ १॥ 


७--वही, अनु +।. ८“>मा० उ० १, २०११ ९--बु० उ० ४, हे; १८। 
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तीनों अवस्थाओं से ऊपर तुरीय या असुप्त अवस्था) संम्राज्‌ या पूर्ण अद्वत ब्रह्म की 
है, जिसको अतिच्छन्दा' भी कहा जाता है, वर्योकि यह अवस्था विज्ञानमय  (सुषृष्ति ) 
तक पाये जाने वाली ऋक्‌, यजु, साम का संयुक्त अवब्याकृत रूप अथर्वांगिरस 
( छन्‍्दस ) का भी अतिक्रमण करके परे पहुँच जाती है। इसका स्वरूव तथा अन्यों 
से सम्बन्ध बतलाते हुए कहा गया है कि -- इसका (स्वराज ) का अनिच्छन्दा 
अपहतपाप्मा तथा अभय-रूप है; जिस प्रकार प्रिय स्त्री का आलिगन करके कोई 
वाह्य तथा आन्तरिक बात को नहीं जानता उसी प्रकार यह पुरुष प्राज्ञ आत्मा 
से आलिगित होकर किसी वाह्य या आन्तरिक बात को नहीं जावता और आप्त- 
कार्म' अकाम हो जाता है। इसी विषय में कहा गया है कि-- 
यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा येइस्य हृदि श्रिता: । 
अथ मरत्योष्मृतों भवत्यन्न ब्रहा समइनुते3 । 

जैसा सम्राज्‌, स्वराज तथा विराज्‌ शब्दों से भी प्रतीत होता है, इन तीनों 
में पाया जाने वाला व्यापक मूल-तत्व एक ही प्रकाश' है, जिसको उक्त शब्दों में 
“राज धातु से व्यक्त किया गया है; परन्तु फिर भी इन तीनों में कूछ न कुछ भेद 
अवश्य है जिसको सम्‌', स्व तथा वि उपसर्गों से प्रगट किया गया है। ऊपर के 
वर्णन से वह बात स्पष्ट है कि इन तीनों अ वस्थाओं में पाया जाने वाला यह प्रकाश- 
भेद' वास्तव में विषयीकरण' द्वारा होता है । प्रकाशात्मन्‌ सम्मराज्‌ स्वयं एक और 
अद्वेत है, अत: उसमें विषयी और विषय अथवा अहम्‌' और इदम्‌' का भेद नहीं 
होता, परन्तु स्वराज” अवस्था में वह अपने स्व को ही विषय बना लेता है और 
उसको एक वाह्य 'इदं रूप में देखकर अहमस्मि' का अनुभव करता है। यही 
स्व विराज्‌ पुरुष की अवस्था में पहुंचकर 'वि' में परिवर्तित हो जाता है, अर्थात्‌ 
'अहे' रूप इदम्‌' विविध-रूप इदं में बदल जाता है, एक स्व के स्थान पर इृदम्‌' 
का नानारूपात्मक विषय उपस्थित हो जाता है--एक विराजू' के स्थान पर 
अनेक विराजानि ४ हो जाते हैं । 
क्‍ ब्रह्म के एकत्व को अनेकत्व में बदलने वाली ब्रह्म की यह विषयी-करण' 
शक्ति वही विराज्‌' यथा वाक्‌ है, जो ब्रह्म की आत्माभिव्यक्ति' या आत्म» 
प्रसार! करने वाली शक्ति कही गई है। यही आगममों में प्रकाशात्मा प्रमशिव की 
'विमशे-शक्ति' कहलाती है, जिससे सारे नानारूपात्मक विश्व की सृष्टि होती 


६+-मा० उ० १, १२।, २--बु० उ० ४, ३, २१, 
३--ब॒० उ० ४, ४, ७। ४--ऋ० बे० १०, १५९, ६। 


चित्र नं० ६ 





दक्षिण पक्षः उत्तर पक्ष: 
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दक्षिण पक्षः उत्तर पक्ष: 
बे के ह उत्तर पक्षः 
स्थूल दक्षिण पक्ष: खिला स्थल उत्तर पक्षः 


स्थल पुच्छ प्रतिष्ठा 


पिण्डाण्ड ४९ 


है) । विमर्श शब्द के विपय में, आर्थर अवेलाँ का कथन है कि*-.. यह शब्द 
मृश' धातु से आया है, जिसका अर्थ आमशन, स्परशन, हथिआना' आदि होता 
है। विमर्श वह है जो हथिआया जा सके, स्पर्श किया जा सके, मनन द्वारा ग्रहण 
किया जा सके, अर्थात्‌ जो विचार का विषय' बन सके । प्रधान! और प्रक्ृनति' 
का भी अर्थ है कि जो सामने रक्खा जा सके, प्रत्यक्ष किया जा सके, और जो सामने 
किया जा सकता है, उसी को विषय कहा जाता है। ये तीनों शब्द ( विमश, प्रधान, 
प्रकृति ) विषयीकरण' के द्योतक हैं ।” अथवंबेद में भी विश्वं-मृशन्ती' विराज 
का उल्लेख किया गया है?, जिससे मालूम पड़ता है कि वेद में भी विराज्‌ का 
“विषयीकरण' मुझ धातु द्वारा ही व्यक्त किया जाता था । 

(8) बिस्े और साया--अतः विराजू वाक्‌ को विमश-शक्ति' कहना 
अनुचित न होगा । आगमों के शब्दों में, यह एक दर्पण है, जिसमें ब्रह्म अपने स्व 
को दे खता है; यह दर्पण जब एक रहता है, तो ब्रह्म का स्व एक ही प्रतिबिब डालूता 
है, परन्तु वही जब अनेक रूप हो जाता है, तो उसका स्व नानारूप प्रतिबिबित 
होने लगता है--स्व बदल कर वि' हो जाता है। कामकला विलास' में इसका 
अत्यन्त रोचक वर्णन दिया हुआ है:-- 

“एक सुन्दर राजा सामने रकक्‍्खे हुए दपंण में देखकर कहता है, इस प्रकार 
मे ही प्रतिबिबित हो रहा हूँ' ऐसे ही परमात्मन्‌ अपनी शक्ति में स्व” को 'परि- 
पूर्णोड्हम्‌' के रूप में जानता है; अ (शिव) तथा हम्‌ (शक्ति ) का योग अहम्‌' 
है। शिव' ज्ञानशक्ति का द्योतक है और शक्ति' क्रिया की; अतः यह संयुक्त 
“स्व (अहम ) ज्ञान तथा क्रिया का योग है। शिव प्रकाश है; विमशे दर्पण उसके 
रश्मि जाल से निर्मित है और विमर्श-शक्ति क्रिया-रूप में विकसित होने वाली 
विस्फूर्णा शक्ति है। ये किरणें मूल चित्त में प्रतिबिबित होने से यही महाबिन्दु है । 
जब प्रकाशात्मा शिव विमश-दर्पण के संपर्क में आता है, तो उसमें पूर्णोड्हम्‌ शिव 
अतिबिबित होता है। इस प्रकार पूर्ण अहम शिव और शक्ति की संधि है। अपनी 
प्रकाशस्वरूपिणी शक्ति पर जब शिव देखता है, तभी इस अहं भाव का जन्म 
होता है । इसलिये कहा जाता है कि अहं भाव' में प्रकाश आत्म-विश्रान्ति' की 


१--विमशेशक्ित:ः प्रकाशात्मना परमशिवेन सामरस्य विहवं सृजति न तु केवल 
२--स० पा० पृ० १७५ । 
'३--अप्राणैति प्राणेन प्राणतीनां विराद स्वराजमस्योति पदचात्‌ बिह॒वं सुहान्ती- 
सभिरूपा विराजें पहयच्ति त्वे न त्वे पदयन्त्येनाम्‌ । (अ० बे० ८, ९, ९ ) 
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अवस्था में होता है । अतः श्रुति का वचन है कि शक्ति योग से अवर्ण अनेक वर्णों 
की सृष्टि करती है! ( इबें० उ० ४, १ ) यह 'पूर्ण-अहम्‌ वित्तमय होता है ।” 

उपर्युक्त विमशे, प्रधान तथा प्रकृति के समान ही शक्ति का एक नाम माया 
भी है) । वह भी विमर्श की भांति विपषयीकरण तथा भेद-बुद्धि का द्योतक हे; 
क्योंकि उसकी निप्पत्ति मा' धातु से हुई है और उसका ज्ञाव्दिक अर्थ मापने वाली' 
अथवा अथवंबेद के अनुसार निर्माण करने वाली प्रतीत होता है * । यह माया: 
एक से अनेक होकर पुरुष को पुरुरूप' बता देती है और हमारे पिण्डाण्ड में नाना 
क्रियाओं को करवाती है? । पुरुष इस माया का मायी' है, परन्तु उन दोनों का 
सम्बन्ध करण और कर्त्ता का नहीं, अपितु गुण और गूणी या शक्ति तथा शक्तिसमान 
का है । माया सक्तिय और सवल शक्ति है, जो स्वयं अपने स्व में से नानारूपा- 
त्मक सृष्टि करती है ( वृहती-परिमात्रया मसातुर्मात्नाभि: निर्मिता" ) और उसकी 
सुष्टि तत्सम ही होती है ( माया5जज्ञे मायया मातकछी परी ६ ) यथार्थ में यह कोई 
कृति” नहीं, अपितु सदृश-परिणाम या आत्म-प्रसार मात्र है। अतः मायी पुरुष की 
पुरुरूपता* भी केवल प्रत्याभासित ही है, वास्तविक नहीं; क्योंकि केवल माया में 
विकार होता है, जब कि मायी अविकृ्वत ही रहता है। 

माया और मायी पुरुष के बीच विभिन्न अवस्थाओं में जो सम्बन्ध रहता 
है, उसका चित्र माया-भेद सृक्‍त८ में भली भाँति दिया गया है। इस सुकत में माया 
की पाँच अवस्थायें बतलाई गई हैं, जिनकी तुलना के लिये गोपा' (पुरुष) की: 
उपयुक्त पाँच अवस्थाओं का वर्णन करने वाला ऋग्वैदिक उद्धरण भी दिया गया 
है। पाँच कोशों और चार अवस्थाओं के साथ तुलना करते हुए इन तीन अवस्थाओं 
को चित्र नं० ७ में दिखाया गया है । 





१--दे० श० ब्रा० ३, ६, २, २, अ० बे० हे, ८, ९, ५; ऋ० बे० १०, १७७, 
१-५; १०, ७१, ५ पर नि० १, २०। 

२--सीयते अनेन इति माया अथवा दें० अ० बे० ८, ३, ५-बवुहती परिमात्रायाँ 
सातुर्मान्नाभिनििता । मायाह जज्ञे मायाया मातली परि। 

३--ऋऋ० बे० १, ११, ७, ३२; १०, ५१, ५; १५१, ९; ३, ३४, ६; ६०, १; 
५) २०; ६ ४४, २३ ७८, ६०; ६, ४७, १८, ६३, ५३ ८, १४, १४; 
१०, १४७, २ । ४--अ० बें० ८, ९, ५ आदि। ६--वही + 

६--वहीं हे ७--दें ० ऋ ० है ० २०, १४७, २ ८-ऋ० वें ० १०, १७७ ॥$॥ 

९--ऋ० बे० १, १६४ ३१ 


पिण्डाण्ड ५९ 


यहाँ पर स्थूल-शरीर की शक्ति को माया कहा गया है, जिससे पुरुष (पतंग) 

ऐसा आवृत रहता है कि वह कहीं दिखलाई ही नहीं पड़ता; इसको केवल 'विप- 
श्चित' ही अपने हृद या मन में देख सकता है (पतंगमक्तमसुरस्य मायया । ह॒दा 
पश्यच्ति मससा विपश्चितः ) स्थूल शरीर की शक्ति का प्‌र्वरूप वह वाक्‌' है जिसे- 
पतंग मन द्वारा धारण करता हुआ बताया गया है ( पतंगोवाच्ंमनसा विभरति ) ४ 
इन दोनों, शक्तियों ( स्थूल और सूक्ष्म दरीर की ) शक्तियों का बीज विज्ञानमय- 
कोश या कारण-शरीर में होता है । अत: इसकी शक्ति को गर्भस्थ वाक' कहा. 
गया है, जिसको बोलने वाले पुरुष का नाम गन्धर्व ( तां गन्धर्वों अवदद्गर्भ अन्तः) 
है । विज्ञानमय' यथार्थ में हिरण्ययकोश ( आनन्दमय ) की गर्भावस्‍था है, जोः 
मनोमयादि म॑ जन्म लेकर बढ़ता है, विकसित और प्रसृत होता है, अतएवं इसी को 
हिरण्य-गर्भ! भी कहा जाता है। बृहदारण्यक उपनिपद* के अनुसार भी अहंता' 
अनुभव कराने वाल्य विज्ञानमय-गर्भस्थ वामदेव है, जब कि आगमम्नन्थों 3 में इसकी: 
शक्ति को परा वाक्‌ या वामा कहा गया है, जो मानों नाना-रूपात्मक सुप्टि को 
अपने में से वमन' कर देती है :--- 

आत्मनः स्फ्रणं पश्येत्‌ यदा सा परमा करा । 

अम्बिकारूपमापन्ना परा वाक समुदीरिता ॥ 

वबीजमावस्थितं विश्व स्फूटीकर्तू यदोन्‍्मुखी । 

वासा विदवस्थ वसनादंकुरतां गता ॥॥ 

उक्त गर्भस्थ वाक्‌ की उपस्थिति समुद्र में बतलाई जाती है, जहाँ केवल 

कवियों की ही पहुँच हो सकती है । यह समुद्र ' और कुछ नहीं, केवल विज्ञान- 
मर्य' का ही नाम है। मनोमयादि की अनेक शक्तियां जो इससे उत्पन्न होती हैं 
और इसी म॑ लीन होती हैं, उनकी कल्पना जल धाराओं के रूप में की जाती हैं, 
तो उनके उद्भव तथा लय के स्थान विज्ञानमय को भी समुद्र ६ कहा जाता है, जिसका 
रोचक वर्णन वेदों में अनेक स्थलों पर आता है? । यह एक समुद्र है जिससे भूरि- 





१--ऋऋष० बे० १०, १२१, १। 

२--१ ४, १० तु० क० कऋ० बे० ४, २६, २७। 
३--योगिनी-हृदय १, ३६-३७ । 

४--समुद्रे अन्तः कवयो विचक्षतें; ऋ० बे० १०, १७७, २० । 
ए--दे० “आप: आगे । ६--तु० क० प्र० उ० ६, ५ आदि। 
७--कऋऋ"० वे ० १०, ५, ४, ५८; १०, १८, १०, १९०, अदि। 


५२ वबदिक-दर्दो न 


जन्माहृद'" निकलते हैं, एक ऋतस्य * पद है जिसको कविंगण पीते हैं, एक गुहा 

है, जिसमें नानारूपात्मक जगत्‌ के सभी पराणि नामानि'3 स्थित हैं--और जिसमें 
+ऋतायिनी मायिनी * दक्ति है, जो शिक्षु! को बनाकर (मित्वरा) बढ़ाती हैं 
एक चर तथा अचर विश्व की नाभि है; जिसके कवि का तन्‍्तु मन द्वारा बुना 
जाता" है । यहाँ विज्ञानमय तन्तुनाभि* (मकड़े ) से मनोमय' रूप तनन्‍्तु का 
प्रसार अभिप्रेत है, जिससे सृष्टि! की कल्पना अत्यन्त सुन्दरता से व्यक्त हो जाती 
है । 

गर्भ (समुद्र) की ऋतायिनी मायिनी' के पश्चात्‌ अमृत पर्दा की द्योतमाना 
मनीषा” आती है। जैसा ऊपर वर्णन हो चुका है, अमृतपद और ज्योमेण्डित हिरिण्यय 
( आनन्द ) कोश एक ही है। अतः यह मनीषा संपूर्ण ज्योति सम्राज्‌ का प्रकाश 
ही है। कभी कभी इस अवस्था की वाक' (शक्ति) को कद्रीची ( कहाँ जाने 
वाली ) कहा जाता है, क्योंकि विज्ञानमय' तक रहने वाला वाक्‌ और ब्रह्म अथवा 
अवर' और पर' का द्वेत यहां समाप्त हो जाता है तथा केवल 'एक' अवशिष्ट 
रह जाता है, जिसको यदि ब्रह्म कहा जाय, तो प्रश्न होता है कि परा (वाक ) 
कहां गई५ ? वास्तव में अब तो केवल एक ज्योति' रह जाती है, चाहे उसे सम्राज्‌ 
कहो या द्योतमाना मनीषा'; ब्रह्म कहो या वाक्‌ । अतः उसको ऋजु विमषिणी 
के शब्दों में परमशिवस्वरूपा वाक्‌ ( मातुकां परावागात्मावाहतभट्टारकपरम- 
शिवस्वरूपां षट्निशतत्त्व प्रसरणहेतुभूतां स विदामित्यर्थ: ) कह सकते हैं जो विष्णु- 
पुराण में अग्नि तथा उससे प्रकाश के समान ब्रह्म से अभिन्न बतलाई गई है: -- 

एकदेशस्थितस्याग्रे ज्योत्स्सा विस्तारिणी यथा, 
परस्य ब्रह्मणः: गक्तिस्तथेतदखिल॑ जगत्‌ । 

इस वर्णन से स्पष्ट है कि इस अवस्था में आकर माया का विषयीकरण नहीं 
रह जाता, क्योंकि यहां तो अन्यदिव' का भी द्वेत नहीं रह जाता । यहाँ आकर 
विमशें-शक्ति का विमज्ञेण' प्रकाश में परिवर्तित हो जाता है। 


-ऋ० बे० १०, ५, १। २>>वही, २। रे--वही, रे । 
४--बही, ३।  ५--बही ३ । ६--दे० इवे० ७० ६, १० । 
७--दे० “सोन्‍्दर्य्यानुभति । अतः परेण परस्मोपरेण पदा वत्स बिझाती गोर- 

दस्थात्‌। 
<“--सा कद्रीचीकं स्विदर्ध परागात्‌ क्‍्वस्वित्‌ सूते नहि यूथे अन्तः 
कई ( ऋ० बे० १, १६४, १७) 


पिछडाएड और बुल्माण्ड 


१--मूल-सिद्धांत 


सादश्य और एकता--यथा पिण्डे तथा ब्रह्माण्डें एक छोटी-सी कहावत 
है, जो कि साधारण बोल चाल में भी बहुत चाल है। परन्तु, इस गागर में जो 
सागर भरा हुआ है, वह गायद ही किसी और इतने छोटे वाक्य में हो । एक दृष्टि 
से इसमे भारत की सारी दाशनिक परंपरा का सार रखा हुआ है--- 

सारा विश्व एक ब्रह्माण्ड है, और मनुष्य का पिण्ड उसी का एक छोटा-सा 
संस्करण है। इसका अर्थ यह है कि जो वस्तुएं एक में हैं, वे दूसरे में भी हैं। व्यष्टि 
और विद्व में यह सादृश्य हमारे दर्शन का मूल आधार है, जो प्राचीचकाल से अबतक 
बेसा ही चला आ रहा है। कठोपनिषद में लिखा है--“यदेबेह तदम॒त्र यदसुत्र 
तदन्विह ।” इसी को दूसरे दब्दों में विश्वसार तन्‍्त्र' ने दुहरा दिया है--- बदि- 
हास्ति तबन्यत्र यज्नेहाईस्ति न तत क्वचित्‌ ४ तांत्रिक दशनश१ के अनुसार तो 
ब्रह्माण्ड के सात लोक पिण्डाण्ड के सप्त चक्रों के विस्तार मात्र हैं। 

वदिक साहित्य में तो सादृश्य का यह सिद्धान्त इतना अधिक है कि इसको 
ध्यान में रक्खे बिना वेद को बिलूकूल ही नहीं समझा जा सकता । उपनिपदों में तो 
यह सिद्धान्त पूर्णतया स्पष्ट रूप से दिखलाया गया है। हमारे शरीर में जो प्राण है, 
ब्रह्माण्ड में वही आदित्य है*, इन दोनों का विभाजन इस प्रकार 3 है:--- 





१--दे० षट्चकिरूपण; आनन्द-लहरी ( पं० २० अनन्त ज्ञास्त्री हारा संपा- 
दित) पृष्ठ, ८५; शुक-संहिता आदि तु० क० सर्पेन्ट पावरां पृ० १६९, 
१८३३ २७>-प्र० उ० १, ८। ३--वही, ३, ४-९ । 


(४ बेंदिक-दर्शन 








डे खिल हि. सजा ब्रह्माण्ड 
अपान वायू और उपस्थ का प्राण पृथिवी 
प्राण चक्ष्‌, श्रोत्र, मुख, नाक का प्राण पृथिवी' 
समान मध्य शरीर का प्राण आकाश 
व्यान सारे शरीर की ताड़ियों का प्राण वाय्‌ 
उदान उध्वे भाग का प्राण तेज 





तैत्तिरीय उपनिषद” में ऐसे ही कई रोचक समीक रण दिये गये हैं, जिनसे 
उक्त सादृश्य स्पष्ट रूप से व्यक्त होता है:-- 


(१) महासंहिता :-- 


जिम | पूर्वेरूप 











संधि [ संवान 
जि 


वाक्‌ 
आकाश 





उत्तर रूप 



















् क) अध्यात्मम्‌ 





अधर हन्‌: | उत्तरा हनु: 





(ख) अधिलोकम्‌ | १थिवी 
. (ग)अधिज्योतिषम्‌| अग्नि 
_(घ) अविविद्यमू | आचार्य. 

(ह) अधिप्रजम्‌ 







(२) व्याहृतियाँ:-- 





पट स्कि, 










(क) अध्यात्मम्‌ 
(ख) अधिलोकम्‌ 
(ग) अधिज्योतिषम 





भाण जअपान 








पृथिवी अंतरिक्ष 


वायु 


पिण्डाण्ड और ब्रह्माण्ड ण्प्‌ 
(३) पांक्त पुरुष:--- 


हा 








अपान उदान समाव 





मन वाक्‌ | त्वक्‌ 


स्तायू | अस्थि | मज्जा 








अंतरिक्ष | दो दिशाय | अवांतरदिशायें 





वायु आदित्य | चन्द्रमा । नक्षत्र गण 


|... | | आपः ॥ओषधियां विनस्पतियां। आकाश + आत्मा 


जज... 

















इस प्रकार प्राणन आदि विभिन्न क्रियाओं के दृष्टि-कोण से पांक्त पुरुष का 
वर्णन करने के परचात्‌, उसके पु ण॑ व्यक्तित्व को ध्यान में रखकर उसके आनन्दमय, 
. विज्ञानमय, मनोमय, प्राणमय तथा अन्नमय ये पाँच भेद बतलाये गये हैं), जिनका 
वर्णन प्रथम भाग में हो चुका है । 
छान्दोग्य उपनिषद* में ओरेमू उद्गीथ का उपव्याख्यान करते हुए कहा 
गया है कि भूतों का प्‌ थिवी, पुथिवी का आप, आप का ओपषबियाँ, ओषधियों का 
पुरुष, पुरुष का वाक्‌, वाक का ऋक, ऋक्‌ का साम, और साम का उदगीथ रस 
है। यह उदगीथ ऋक और साम का मिथुन-रूप 3 है, अतः ऋच्यध्यूं साम कह- 
छाता है। इस साम का रूप पिण्डाण्ड तथा ब्रह्माण्ड में एक सद॒श ही है:--- 


ब्रह्माण्ड का ऋच्यध्यूढ साम:--- 











ऋक्‌ (सा) | “सास ( अस ) >- साम 
पृथिवी | अग्ति हर 
अन्तरिक्ष वायू 3. 
द्यो | आदित्य मा 
हट » चन्द्रमा श 
आदित्य की शुक्कता. | आदित्य की नीलिमा | 7 








लक 


है| 
न्न्म्न्खा 


१--तै० उ० २, २-५। २--१, १, २/(३--छा5 उं० ३०, १ १५ ५१ 


५६ बेदिक-दर्शन 


पिण्डाण्ड का ऋच्यध्यू साम:-- 


>भवभानाश22 १, आाउनादानानालरभा कक पााशालाकककानधाकाल वा कावा<.क गयकाधकत,अाटला कब ८ आती ट 7 जटावाका:..0 कमाए, 








ऋक (सा ) -“साम ( अम ) - साम 
वबाक्‌ प्राण कं 
चक्ष्‌ आत्मा 
श्रोत्र मन हि 
चक्ष्‌ का शुक्ल चक्षु का नीऊू के 








ब्रह्माण्ड) में इस साम का सा (ऋक ) और अम (साम) क्रमशः पृथिवी- 
अग्नि, द्यौ-आदित्य, नक्षत्र-चन्द्रमा तथा आदित्य की शु क्लिमा-नीलिमा के मिथुन 
में देखा जा सकता है, जबकि पिण्डाण्ड* में वह वाक-प्राण, चक्षु-आत्मा, श्रोत्र- 
मन तथा आंख की शुक्लिमा-नीलिमा के संयोग में विद्यमान है। साम-गान में हिकार 
प्रस्ताव, उद्गीथ, प्रतिह्दीार और निधन कुल पांच अवस्थायें होती हैं। अतः उक्त 
ऋच्यधूढ साम. को भी पिण्डाण्ड और ब्रह्माण्ड में पंचविध साम के रूपों में वर्णन 
किया है। हमारे शरीर में साम की उक्त अवस्थायें क्रमशः प्राण, वाक्‌, चक्षु, श्रोत्र 
और मन के रूप में हैं, तो ब्रह्माण्ड में भी वे विभिन्न क्षेत्रों में उसी प्रकार वर्त मान 
हैं। 
अल ६... मम. रह प्ञन्ड न £ उदगीथ । प्रतिहार : 











निधन 



































रच पृथिवी | अग्नि ; अन्तरिक्ष । आदित्य द्यौ 
पुरोवात | मेघ जया विद्योतन-गर्जन । उद्ग्रहण 





मेघ वर्षा  प्राच्यस्पंदन | प्रतीच्यस्पंदन | समुद्र 















शरत्‌ हेमन्त 








ञअजा 





अवय | गाव: अद्वाः 


असम, 
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हक. कर 


इसी प्रकार साम गान की सातों अवस्थाओं की दप्टि से पिण्ड तथा ब्रह्माण्ड 
दोनों में ही सप्तविध साम की कल्पना की गई है, जिसका वर्णन भी पंचविध साम 





िययामम्कगह वा. )। 'इमहीमम्माकरआाइ५-अ नाक, 


--वही, १, १,६१ २--बही, ९, १, ७।. ३--वही, २, १-८ ॥ 





चित्र नं० ७ 
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१-अह्म सम्राज्‌ (३) स्वराज (२) विराट पुरुष (१) 
२-अवस्था तुरीय (४) सुष॒ष्ति (३) स्वव्न (२) । जागृत (१) 
३-शरीर अनिषद्यगान (४) कारण (३) सूक्ष्म (२) । स्थूल (१) 
४-गोपा अनिपद्यमान (४) ३-परापथचारी। २-सध्योौची। १-वसानः 
५-साया अमृत पद में समुद्र (गर्भ) में । 
हृद (मन) की पतंग (आत्मा) 
योतमाना स्वर्यंसनीषा | गन्धव की वाक्‌ वाक्‌ (२) |को आवृत करने 
( ४) (३) वालोअसुरमाया 
६-वाक्‌ आगरमस । आत्मा प्रा । पश्यन्ती मध्यमा बंखरी 
७-कोश आनन्दमय विज्ञानमय मनोमप |[प्राणमय|अ 


८-पांक्त पुरुष 
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पिण्डाष्ड ओर ब्रह्माण्ड छह 


के समान ही विभिन्न क्षेत्रों में पृथक पृथक किया गया है; उदाहरण के लिये यहां 
उसमे से दो वर्णन दिये जाते हैं:-.. 

(१) लोमा हिंकारस्त्वक्‌ प्रस्तावों मांसमुद्गीथो5स्थि प्रतिहारों मज्जानिधन- 
सेतचज्ञायज्ञीयमंगेषु प्रोतम्‌ । 

(२) अस्निहिंकारों पायुः प्रस्ताव आदित्य उद्गीथो नक्षनत्राणि प्रतिहार 
चन्द्रमा निधनमेतद्राजनं दंवतासु प्रोतस । 

इसी तरह जेसा कि इसी भाग में आगे दिखाया गया है, वैदिक दर्शन के प्रत्येक 
अंग में पिण्डाण्ड तथा ब्रह्माण्ड का सादृश्य रकखा गया है। इसका परिणाम यह 
हुआ है कि जो पारिभाषिक शब्द केवक आध्यात्मिक जगत्‌ के थे, उनका प्रयोग 
आधिभौतिक जगत्‌ के तथ्यों के लिये होने लगा, तथा जो प्रारम्भ में केवल ब्रह्माण्ड 
की वस्तुओं के लिये प्रयुक्त होते थे, उससे पिण्डाण्ड की बातें व्यक्त की जाने रूगीं। 
उदाहरण के लिये निम्नछिखित इलोक में सामाजिक ब्रह्म' तथा क्षत्र' का प्रयोग 
आध्यात्मिक प्रसंग में उपस्थित किया जा सकता है:-- 


ऑन्‍्म्यडा 


यस्य ब्रह्म च क्षत्र च उभे भवत ओदनः 
मृत्युयेस्थोपसेचन के इत्था वेद यत्र सः । 

इस प्रकार के प्रयोगों के कारण ही वेदों की दुरूहता बहुत बढ़ जाती है और 
कभी कभी तो ऐसा होता है कि शब्दों के प्रकृत अर्थों से प्रसंग-विशेष में कोई अभि- 
प्राय ही नहीं सिद्ध होता । ऋग्वेद १, १६४ के नीचे दिये हुए अंश में त्रैष्टभ, गायत्र, 
जगती आदि का प्रयोग इसी तरह का एक नमूना हैः-- 

यस्मिन व॒क्षे सध्वदः सुपर्णा विविदन्तें सुवते काधि बिदवे । 
तस्थेदाहुः पिप्पल स्वाहरग्ने तन्नोन्नगद्मः पितरं न वेद। 
यत्र गायत्रे अधि गायत्रमाहितं त्रेष्ट्भादवा त्रष्टुभ निरतक्षत । 
यद्‌ वा जगज्जगत्याहित॑ पर्द य इंत तद्‌ बिदुस्ते । 
गायेत्रेण प्रतिमिमीते अरकंमर्कण साम त्रेष्टुभेन वाकम्‌ । 
वाकेन वां द्विपदा चतुष्पदाषक्षरेण सिसीते सप्तवाणीः । 
जगता सिन्धुं दिव्यस्तभायद रथंतरे सूर्य परयपह्यत्‌ । 
गायत्रस्थ समिधस्त्रि आहुतततो महमा प्ररिरिचे सहित्वा । 

(ख) दोनों की एकता--उपर्युक्त सादुश्य-सिद्धान्त का स्वाभाविक परिणाम 
अथवा कारण पिण्ड तथा ब्रह्माण्ड की एकता है । अन्न, आप: और तेजस्‌ के जिन 
त्रिवृत संयुक्त तत्वों से मन, प्राण तथा वाक्‌ का निर्माण हुआ है, उन्हीं से आदित्य 

४ 


५८ वेदिक-दर्शन 


और अग्नि का ) । हमारे शरीर में जो वाक्‌, मन, चक्षु आदि शक्ितियाँ हैं, वे यथार्थ 
में ब्रह्माण्ड की शक्तियों का ही रूपान्तर है; इसी बात को ऐतरेय उपनिषद:ः में 
एक बड़े अच्छे रूपक द्वारा व्यकत किया गया है; सारांश नीचे दिया जाता है:-- 

पहले अकेला आत्मा ही था। उसने अम्भ, मरीची, मर और आप: की सृष्टि 
की । आप: से उसने एक पुरुष बनाया; उसके भिन्न-भिन्न इन्द्रियाँ प्रकट हुईं, 
जिनसे निम्न प्रकार ब्रह्माण्डीय' देवता निकले:--- 


अंग । इन्द्रिय-शक्ति । ब्रह्माण्डीय देवता 
मुख वाक्‌ अग्नि 
नासिका प्राण वायु 

आंख चक्ष्त आदित्य 
कान श्रोत्र दिक्‌ 

त्वचा लोम ओपषधि-वनस्पतियाँ 
हृदय मन चन्द्रमा 
नाभि अपान मृत्यु 

शिश्न रेतस्‌ | आप: 








कक 


ये देवता उत्पन्न होने के बाद एक बड़े अर्णव' में गिर पड़े । उनको भूख-प्यास 

तंग करने लगी । तब उन्होंने आत्मा से कहा--हमें आयतन (स्थान ) चाहिये, जिसमें 
रहकर हम अजन्न' खायें । गाय और घोड़ा उनके सामने बारी-बारी से छाये गये, 
परन्तु उनको वे पसन्द नहीं आये । जब मनुष्य लाया गया तब वे बोल उठे यह 
सचमुच बहुत अच्छा है।' सब देवता एक एक करके उसके अंगों में घुसकर विभिन्न 
इन्द्रिय-शक्तियों के रूप में रहने लंगे:-- 
जात 














देवता अंग इन्द्रिय-शक्ति 

अग्नि मुख वाक्‌ 
वायू नासिका प्राण 
आदित्य आँख च्षु 

दिक्‌ कान श्रोत्र 
ओषधि-वनस्पतियाँ त्वचा लोम 
धन्द्रमा द हृदय मन 

मृत्य्‌ नाभि अपान 
आप: न शिश्न रेतस 
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१--छा० उ० ६, २-६३. २--१, १-२। 





पिण्डाण्ड और ब्रह्माण्ड ५९ 


पिण्ड तथा ब्रह्माण्ड के रचना-तत्वों और शक्तियों ( देवताओं ) की एकता 
से, दोनों के पुरुषों ( पुर में रहने वालों ) की एकता दिखाई दी । अत: कहा जाता 
है? कि मानव शरीर का प्राण पुरुष वही है, जो आदित्य का । जो पुरुष हमारी 
अन्तरात्मा होकर हमारे शरीर में बैठा है, वही सहस्त्रशीर्षा' सहस्त्राक्ष तथा सहस्त्र- 
पाद होकर सारे विश्व के भीतर और बाहर हैर । यही ब्रह्म ३ अमृत का स्वामी है, 
इसी का भूत और भव्य सब कुछ है। वह नवद्वार वाली पुरी का रहने वाला देही 
है और चर-अचर सभी का वज्ञी है । 
नवद्वारे पुरे देही हंसो लेलायते बहिः । 
वशी सर्वेस्थ लोकस्य स्थावरस्यथ चरस्य च । 
अन्न के वर्णन" में भी आध्यात्मिक और आधिभौतिक जगत्‌ की एकता का 
सिद्धान्त ऐसा ही मिलता है। सात अन्नों में से एक तो यही साधारण अन्न है, दो 
हुत' तथा प्रहुत' देवों के पास हैं। एक पय ' है जो पशुओं के पास है । और दोष 
तीन वाक्‌, मन तथा प्राण हैं, जो आत्मा के पास हैं | पिण्डाण्ड और ब्रह्माण्ड का 
आत्मा एक होने से, ये तीनों अन्न भी दोनों में विद्यमान हैं। पिण्डाण्ड में देखना 
सुनता आदि से लेकर काम, संकल्प विचिकित्सा आदि तक मन के अन्तर्गत आते 
हैं; जो भी शब्द बोला जाता है वह वाक' है और प्राण में न केवल प्रसिद्ध पांच 
प्राण सम्मिलित हैं बल्कि अन्न भी हैं। साधारणतया विज्ञातमात्र वाक्‌, विजिज्ञास्य 
मात्र मन और अविज्ञात प्राण है । ब्रह्माण्ड में इन तीनों की स्थिति इस क्रम से 
बतलाई गई है:-- 





मन प्राण 
. उन्तरिक्ष झुलोक 
यज्‌ साम 
पितर देव 
पिता प्रजा 








१--तै ० उ० ३, १० बु० 3० २--श्रे० उ० ३, ११-१४ ३--वही, अनु 

४--वही ३२, १८। ५--बु० उ० १, ५। 

६--बृहदारण्यक उपनिषद में देव, पितर मनुष्य दिया है; परन्तु उसी उपनिषद 
में कहा गया है कि जो विज्ञात है, वह वाक्‌ है, जो विजिज्ञास्य हे वह मन है 
* और जो अविज्ञात है, वह प्राण है / अतः मनुष्य को पृथितव्री आदि * 





६० वे दिक-दर्शत 


उक्त ) तीनों ( वाक, मन और प्राण ) के शरीर, ज्योति तथा रूप भी बतलाये 


गये हैं:-- 
यात्रा कथा २२५२७ द धान. वा "भा सा धारक नया न शक शक पर वा >नन कक ता भावका ता सन तक घ2 ०००३५ 
अन्न शरीर ज्योति रूप 
वाक्‌ पृथिवी अग्नि अग्नि 
सन द्यौ आदित्य आदित्य 
प्राण या इन्द्र आप: चन्द्र: चन्द्र: 


जैसे पिण्डाण्ड का प्राण, अपान आदि वायु में विभकत हैं और उसमें प्राण श्रेष्ठ 
है, उसी प्रकार यह आधिभोतिक प्राण ( इन्द्र ) भी आदित्य वायु आदि सभी 
देवताओं में विभकत प्रतीत होता है, जिनमें से वायू श्रेष्ठ है क्योंकि वह प्राण की 
भाँति अनस्तमिता देवता' है । 

(ग) समाज के तत्त्व--ऊपर जिस सादश्य तथा एकता का उल्लेख किया 
गया है, वह पिण्डाण्ड, ब्रह्माण्ड तथा समाज में भी दिखाई पड़ती है । अतः हम देखते 
हैं कि यजुवेदर में उसका एक सुन्दर वर्णन पिण्डाण्ड के रूपक द्वारा किया गया 
है जो उक्त सादृश्य का अच्छा नमूना है:--- 

शिरो से श्रीयंशों मुख त्विषिः केशाइच व्मश्रृणि 
राजा में प्राणोष्मृतं सम्राद चक्षुविराद भ्रोत्रम्‌ धप। 
जिहंवा से भद्रं वाकू महो सनो मन्यु स्व॒राड भासः । 
मोदाः प्रमोदा अंगुलीरंगानि सित्र मे सह ॥६॥ 
बाह से बलमिन्द्रियं हस्तो से कर्मवीर्यम, 
आत्मा क्षत्रमुरों मम ॥७॥ 
पृष्ठो से राष्ट्रमदरससो ग्रीवाजच छोणी । 
उरू अरत्नी' जानुनी विशोमेःझगानि स्वतः 0 

अथतति श्री मेरा शिर, यश मुख तथा केश और इसमश्रु प्रकाश है । राजा अमृत 
प्राण, सम्राट, चश्रु और विराट कान है। भद्गता ही मेरी जिद्वा, महत्ता मेरी 
वाकू, मन्य मेरा मन तथा स्वराट मेरा तेज है । मोद-प्रमोद मेरी अँगुलियाँ और 





+ विज्ञात सूची तथा देबों को झुलोक आदि अविज्ञात सूची में रखना उपयुक्त 
लूगता है। आगे विभिन्न छोकों के निवासियों का जो वर्णन दिया गया है, 
उससे भी हमारे मत की पुष्टि होती हे 

--बू० उड० १५५ १९। २--२०, ५-८। 
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अंग हैं, तथा शक्ति ही मेरा मित्र है । इन्द्र-बल ही मेरे बाह हैं । कर्म और वीर ही 
मेर हाथ हैं तथा क्षत्र ही मेरे आत्मा तथा उर हैं। राष्ट्र मेरी पीठ, पेट, स्कंच, ग्रीवा, 
नितम्ब, जंघा, अरनी तथा घुटना है और जनता ही मेरे समस्त अंग प्रत्यंग हैं । 

समाज-शरीर के उक्त वर्णन से पिण्डाण्ड तथा समाज का ही सादइ्य प्रकट 
डहीता है; परन्तु ब्रह्माण्ठ और समाज का सादश्य भी बहुत जगहों पर दिखलाया 
गया है । समाज में सैनिक शासक आदि क्षत्र हैं, तो वनस्पतियों में न्यग्रोध *, बीजों 
में ब्रीहि) , ओषधियों में दूर्वा३ तथा खनिज पदार्थों में '(हिरण्य/* एवं अरण्य-पशुओं 
में व्याध्य ० क्षत्र हैं। जैसे समाज में ब्रह्म, क्षत्र, विश तथा शाद्र वर्ग हैं, वेसे ही आधि- 
भौतिक * देवताओं में भी हैं, और विभिन्न छोकों तथा देवताओं की शक्ति का 
नामकरण * भी ब्रह्मा, क्षत्र आदि से किया गया है । 

साद्श्य-सिद्धांत के साथ एकता का सिद्धांत भी पाया जाता है। अतः जो 
ब्रह्म, पिण्डाण्ड में, इन्द्र, वरुण आदि देवताओं के रूप में अपने क्षत्र आदि तत्त्व को 
विकसित करता है, वही मानव-शरीरों में भी अत्म-प्रसार करता है। बृहदारण्यक 
उपनिषद का नीचे लिखा हुआ उद्धरण८5 स्पष्ट रूप से इस बात की पुष्टि करता 
है:-- 

तदेतद्वह्मक्षत्रं विद शूद्रस्तदग्तिनेव देवेषु ब्रह्मा भवद्व्राह्मणों । 

मनुष्यष क्षत्रियेण क्षत्रियों वेब्येन बेश्यः शूद्रेण शृद्वस्तस्माद-- 

ग्नावेब दं बेषु लोकसिच्छन्ते ब्राह्मणे मनुष्येष्बेताभ्यांहि रूपाष्यां 

ब्रह्माभवत्‌ । 

(घ) सादृश्य-एकता-सिद्धांत का महत्व--पिण्ड, ब्रह्माण्ड तथा समाज में 
जो सादुब्य तथा एकता भारतवषं में देखी गई, उसने यहाँ के साहित्य और दर्शन 
को एक विचित्र ढचे में ढाल दिया। इसने हमारे जीवन का दृष्टिकोण ऐसा निराला 
बना दिया कि उसकी समता हमें संसार में नहीं सिलती । इसके अनुसार व्यक्ति” 





१--क्षत्र एतद्दनस्पतिनां यनन्‍्यग्रोधधः, ऐ० ब्रा० ८, ८ । 

२--वबही, ८, १६ ॥। ३--बही ८, ८ । 

४--श० ब्रा० १३, ३, २, १७। ए्‌--ऐ० ब्रा० ८, ६। 

६--बु० उ० १, ४, ११-१३ । 

७--ऋ० बे० ८, २४, १; २४, ८; ८, ३५, १६, १७७; ६६, ११; रेड, ११; 
१, १६०, ५०; १५७, २; ६, १३६ १ आदि। 
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की कोई सत्ता नहीं है; वह एक मानव-समाज का अंग है और उसके बाद विराट 
विदव-रूपी महासागर का एक बुद्बुद्‌ है। अतः जो साहित्य और दर्शन इस बात 
को ध्यान में नहीं रखता, वह जीवन की पूर्णता को लक्ष्य नहीं बता सकता; उसका 
दृष्टिकोण एकांगी ही रहता है। संस्कृत के पुराने साहित्य पर एक सरसरी दृष्टि 
डालने से भी शायद इस बात की सच्चाई सिद्ध हो सकती है। भारतीय दर्शन के 
विषय में प्रायः यह कहा जाता है कि वह अत्यधिक व्यक्तिवादी है; परन्तु यद्यपि 
यह आशक्षेप परवर्ती काल के मत-मतान्तरों के विषय में बहुत अंशों में ठीक है, फिर 
भी आरम्भिक विकासोन्मुख दर्शन के विषय में यह बिल्कुल ठीक नहीं है । जैसा 
इस ग्रन्थ में आगे दिखलाया गया है, वैदिक दर्शन में व्यक्ति और समाज के सम्बन्ध 
को कभी नहीं भुझाया गया है । जिस सादइ्य तथा एकता का उल्लेख यहाँ किया 
गया है, उसी के आधार पर वेदिक-दर्शन का क्रियात्मक रूप बना, जिसका व्यव- 
स्थित रूप धर्मंसूत्रों और धर्मशास्त्रों में मिलता है। स्वयं वेदिक-साहित्य में भी इस 
प्रकार के विचार बिखरे पड़े हैं। उक्त सादश्य तथा एकता का सबसे बड़ा उदाहरण 
तो पण्चमहायज्ञ' है, जो प्रत्येक व्यक्ति को प्रतिदिन करने पड़ते थे, और जिसमें 
न केवल दे वताओं के प्रति कर्तेव्य का समावेश है, अपितु मनुष्यों तथा जीव-जन्तुओं 
के प्रति कर्तव्य का भी । 

जैसा देख चुके हैं, पिण्ड, ब्रह्माण्ड तथा समाज का उक्त सम्बन्ध वैदिक साहित्य 
में इतना स्पष्ट है कि उसकी उपेक्षा नहीं की जा सकती । यथार्थ में, इस बात को 
ध्यान में रकखे बिना वेद-मन्त्रों का अर्थ करना व्यर्थ है। इसी दृष्टिकोण से अनभिज्ञ 
रहने के कारण ,वेदों के कई स्थलों को मू्खतापूर्ण' कहा गया है और बैदिक साहित्य 
को आदिम, अद्धं-सभ्य या असभ्य लोगों का साहित्य समझा' गया है । 

यदि उक्त सादृश्य और एकता को ध्यान में रक्खा जाता, तो कदाचित्‌ उक्त 
विद्वानों को बेंदों के विषय में ये अपशब्द न कहने पड़ते । आगे हम देखेंगे कि वेदिकः 
देवता, यज्ञ, सृष्टि-क्रम आदि सभी कुछ इसी सिद्धान्त की सहायता से अधिक स्पष्ट 
रूप में समझे जा सकते हैं । 


' २--बैदिक-देवता जन्म, जनक और जननी 


(क ) उत्पत्ति--कठोपनिषद ' में छिखा है कि जिसमें से सूये का उदय होता 
है, और जिसमें उसका अस्त होता है, उसी के भीतर ही सारे देवता आ जाते हैं + 





३--२, १३, ९ । 
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उसके बाहर या परे कोई नहीं जाता। अन्यत्र इसी इलोक को उद्धृत करते हुए 
बतलाया ' गया है कि जिसमें से सूर्य उदय होता है और जिसमें अस्त होता है, 
वह प्राण ही है और उस प्राण के अन्तर्गत पिण्डाण्ड में न केवल प्राण, अपान, समान, 
उदान और व्यान आते हैं, अपितु इन पाँचों में रहने वाला अन”* तथा वाह््मय और 
मनोमय पुरुष भी आता है। इसी प्राण के अन्तगंत ब्रह्माण्ड में इन्द्र, इन्द्र बेकुण्ठ 3, 
अगिति, आदित्य, चन्द्र तथा वाय्‌ आदि सभी आते हैं। वह स्वपितिर्ष नाम का 
विज्ञानमय पुरुष है, जिससे सारे प्राण, सारे देव, सारे लोक तथा सारे भूत उसी प्रकार 
निकलते हैं, जिस प्रक/र मकड़े से जाला तथा अग्नि से चिनग।रियाँ निकलती“ हैं :--« 

स्‌ यथोर्णनाभिस्तस्तुनोच्चरंच्थारने क्षुद्रा विस्फूलिंगा व्युच्चरन्त्येबमेवा- 
स्मादात्सनः सर्वे प्राणाः सर्वे छोकाः सर्वे देवा: सर्वाणि भूतानि व्युच्चरन्ति । 

जहाँ तक पिण्डाण्ड का सम्बन्ध है, प्रथम भाग में यह बात स्पप्ट हो गई है कि 
“विज्ञानमय' पुरुष, मनोमय, प्राणमय तथा अन्नमय का बीज या गर्भ है और वह 
सभी चक्ष्‌ प्राण आदि शक्तियों के भीतर विद्यमान हैं, | अत: यह सिद्ध है कि पिण्डाण्ड 
में सारे देवता विज्ञानमय से उत्पन्न होते हैं अर मनोमय, प्राणमय तथा अन्नमय 
तक इनका क्षेत्र है। देव मन' का जन्म-स्थान $ , जिसको कवि ही जानता है, यहीं 
है। मन, प्राण, चक्षु, श्रोत्र आदि देवता ही विद्वे देवा हैं, जो कि हमारे भीतर 
बठे हुए इसी वामन की उपासना करते हुए कहे* जाते हैं। इसी पुरुष का नाम 
गर्भस्थ वामदेव भी है, जो वरुण, सोम, रुद्र, पर्जन्य, यम, मृत्यु, ईशान वसु, आदित्य, 
पूषा आदिदेवों के रूप में उत्पन्न होने वाला कहा गया है? । अत: इन तथ्यों के आधार 
पर यह मानना बिल्कुल ठीक होगा कि ब्रह्माण्ड में भी विज्ञानमय' पुरुष के समकक्ष 
कोई सत्ता है जिससे इत सभी देवों की. उत्पत्ति होती है। 

यह सत्ता द्यावापृर्थिवी नामक संयुक्त देवता है जो घिषणा' रोदसी आदि 





१“ब० उ० १, ५, २३ 
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पके नाम) से पुकारा जाता है; विज्ञानमय या वाम की भांति ही ऑग्नि आदि 
पभी देवों को जन्म देने वाला कहलाता है* । वह ऋत, रजः को धारण करने वाला 
कैतेबान्‌ कवि3 है, क्योंकि सर्वत्र पहुँचाने के लिये ऋत सब से पहले यहीं व्यक्त 
किया गया है, जिसके कारण ही देवों को उत्पन्न करने वाला” यह संयुक्त देवता 
नरस्त तथा बृहत्‌ हुआ बताया जाताईं है। उपर्युक्त गर्भस्थ वामदेव के समान, 
"हाँ भी एक पढ़ान्‌ गर्भ' होता" है, जो प्रजाओं या विभिन्न रुपों में उत्पन्न होता 

| विज्ञानमय की तरह इसको भी 'भुवन की नाभि * तथा सारे विश्व के 'नाम को 
रण करने वाला कहा गया है: । यद्यपि यह एक देवता है, परन्तु फिर भी इसके 

लिये ऋतावरी, देवपुत्रे, कवी, बृहती आदि द्विवचन विशेषणों तथा दधाते' आदि 
हिवचन क्रियाओं का प्रयोग होता है। इससे प्रतीत होता है कि द्यावापृथिवी' गोपा 
की सक्यरीची' अवस्था के समान है, जहाँ ब्रह्म तथा वाक्‌ दोनों संयुक्त कहे गये हैं 
और जो कि 'विज्ञानमय' कोश के अन्तर्गत ही आता है। इस विषय में यह बात 
न देते की है कि सध्यीची' के समान ही द्यावापृथिवी का विशेषण समीच्ची' 
है और एकामिव ( एक के सादृश्य ) कहा गया है। अतः यह कहना अनुचित न 
होगा कि चावापूथिवी आधिभौतिक जगत्‌ में विज्ञानमय' के समान ब्रह्माण्ड की 
जारी शक्तियों का एकीभूत रूप है, जिससे वे सब उत्पन्न होकर नानात्व को प्राप्त 

होती हैं । 

परन्तु द्यावापृथिवी केवल आकाश तथा पृथ्वी का संयुक्त रूप मात्र नहीं है। 
जैसा ऊपर के वर्णन से स्पष्ट है, वह तो सारे ब्रह्माण्ड के दो मूछ भागों का संयुक्त 
_.. है, जिसके अन्दर सारे प्राण, सारे देव, सारे लोक तथा सारे भूत' आ जाते हैं। 
* दी भूछ भाग वही हैं जिनको ब्रह्म के दो रूप, मूत्ते और अमूर्त, मरत्य और अमृत, 
ते और यत्‌, सत्‌ तथा त्यत्‌ कहा गया* है। इनमें से अमूत * के अन्तर्गत वायु 
री अन्तरिक्ष का ज्योतिर्मय 'रस' आता है, जिसका प्रतीक आदित्य मण्ड्ल का 
० + ल344> या 5 2 5 
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धपुरुष' है, और मूर्त के अन्तर्गत वायू. तथा अन्तरिक्ष के अतिरिक्त और जो कुछ 
है उसका रस” आता है, जिसका प्रतीक स्वयं तपने वाला आदित्य मण्डल है। इसी 
प्रकार पिण्डाण्ड ) में प्राण तथा अन्तराकाश का 'रस', जिसका प्रतीक चक्षु में रहने 
वाला पुरुष है, अमूर्त रूप है और इसके अतिरिक्त जो भी है उसका रस” मूर्त का 
रस है, जिसका प्रतीक स्वयं चक्षु' है। अतः ऐसा लगता है कि आकाश और पृथिवी 
के भीतर सारे पदार्थ आ जाने से, द्यावापृथिवी का प्रयोग, लक्षणा के द्वारा इस 
नानात्वमय जगत्‌ के इन मूल तत्वों के स्थूल रूपों के लिये भी होने छगा। 
द्यावापृथिवी से आकाश और भूमि का जोड़ा निश्चित रूप में भिन्न माना 
गया है। द्यावापृथिवी सभी देवताओं के जनक हैं, जबकि आकाश, भूमि तथा आपः 
में से हर एक में केवल ग्यारह-ग्यारह देवता वास करते * हैं । बह॒दारण्पक५ उप- 
निषद के अनुसार, पृथिवी आकाझ तथा आप: में क्रमशः अग्नि, आदित्य तथा चन्द्र 
देवता हैं, जिनकेप्रतिरूप पिण्डाण्ड में क्रमशः वाक, मन और प्राण हैं, क्योंकि वस्तुतः 
सारे विश्व में नाम, रूप तथा कर्म ये तीन ही तो तत्त्व३ हैं; जो आधिभौतिक और 
आध्यात्मिक जगत्‌ में उक्त तीन-तीन देवताओं द्वारा व्यक्त किये गये हैं। इनमें 
से कर्म-तत्त्व वायव्य तथा द्रवीय पदार्थों में पाया जाता है; अत: इसके लिये अपः' 
शब्द का प्रयोग होता है जिसका अर्थ ही वेद में कर्म' है और जो कि झुस्थानीय सूर्य 
या सोम ( चनल्ध ) के अतिरिक्‍त अंतरिक्षस्थानीय वायु से भी सम्बन्ध रखता है । 
अत: यास्क के अनुसार प्‌ थिवी, अन्तरिक्ष तथा द्यु के तीन देवता क्रमश: अग्नि:, 
वायू ( इन्द्र ) तथा सूर्य हैं ( अग्निः पुथिवीस्थानो, वायुव॑न्द्रो वा अच्तरिक्षस्थानः 
सूर्यो द् स्थान: ) यथार्थ में जिस प्रकार वाक्‌ द्वारा आध्यात्मिक ब्रह्म अपने को 
पिण्डाण्ड के नानात्व में व्यक्त या व्याहृत करता है, उसी प्रकार आधिभौतिक ब्रह्म 
अग्नि द्वार। ब्रह्माण्ड के नाना देवों आदि में अपने को व्यक्त या व्याहृत करता" है। 
अतएव उक्त त्रिदेवों को व्यस्त रूप से तीन व्याहृतियों तथा समस्त रूप से प्रजापति, 
सर्वदेवत्व, परमेष्ठय या ब्रह्म ऑकार कहा जाता है*, जिसकी विभूतियाँ ही और 





१--वही, अन्‌ । 
२--थे देवासो दिव्येकादश स्थ पृथिव्यामेकादश स्थ । 
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देवता हैं। प्रथम भाग में हम उक्त तीन व्याहृतियों को भू, भुत्र तथा स्व, नाम से 
वर्णन कर चुके हैं, जिनका समस्तरूप महू महचामस्य व्याहृति ब्रह्म है, जो चक्षु 
तथा आदित्य दोनों का पुरुष कहा गया है' । यही भू, भुव:, स्व: को जब ऋषमशः 
पृथिवी, अन्तरिक्ष तथा द्युलोक का रस' ( सार पदार्थ ) कहा जाता है, तो इनके 
समस्त रूप को द्यावा-पृथिवी कहा जाता है, जो मह: अथवा द्विवचन में महीं' 
कहा जाता* है। यही वह महाचमस देवपान' है, जिसके चार चमस कर दिये 
जाते हैं। महाचमस के इन चार भागों का नाम भी क्रमश: छा, भूमि, अंतरिक्ष 
तथा अप: मालम पड़ता है, जिससे स्पष्ट है कि जो वायब्य तथा द्रव पदार्थ, 
ऊपर के उदाहरणों में, एक व्याहृति के अन्तर्गत रक्खे जाते थे, वे यहाँ अलूग-अछूग 
दो भागों में कर दिये गये हैं । 

(ख) सित्रावरण--द्यावापुृर्थिवी विश्व के जिन दो मूल-तत्त्वों का रस या 
सार कहा गया है, बे मूर्त-अमूर्त, मर्त्य-अमृत, स्थित-त्यत्‌ या सत््‌ त्यत्‌ वास्तव में 
वही हैं, जिनको पुरुष तथा प्रकृति कहा जाता है, अथवा जिनको हमने प्रथम भाग 
में ब्रह्म और वाक्‌ या पुरुष तथा माया कहा है। द्यावापुथिवी वस्तुत: इनके स्थूल 
रूप का ताम है; जबकि इनमें से प्रत्येक का एक सूक्ष्म रूप और है, जो अपने अपने 
स्थूल रूपों में व्याप्त रहता है और जिनके प्रतीक" सूर्य-मण्डल तथा उसमें रहने 
वाला ज्योतिर्मय' पुरुष है। इन्दीं को वेद में मित्रावरुण नामक संयुक्त देवता के 
अन्तर्गत खखा गया है। अतः महाभारत में स्पष्ट रूप से मित्रावरुण को पुरुष- 
प्रकृति का जोड़ा बताया गया है। मित्रावरुण विज्ञानमय' के उनन्‍्मनी-शक्ति-युक्तत 
पुरुष के समकक्ष है, जिसको ऊपर परा पथ पर चलने वाला गोपा कहा गया है, 
जब कि द्यावापुथिदी उसके समनी-शक्ति-युक्त पुरुष के समकक्ष है, जिसको सश्थोची' 
कहा गया है। पहली अजस्था में जो परा' है वह वाक्‌ का शुद्धतम और सूक्ष्मतम 
स्वरूप है, जो अन्त में आनन्दमय' की द्योतमाना स्वयं मनीषा के रूप में परि- 
वर्तित हो जाती है; परन्तु दूसरी अवस्था में वही वाक्‌ अशुद्ध तथा स्थूछ रूप की 
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असुर-माया'? होने लगती है, जिससे आवृत होकर पुरुष नानात्व में परिवर्तित 
हो जाता है। इसीलिये मित्रावरुण को देव तथा असुर दोनों कहा गया है (महान्ता 
सित्रावरुणा सम्राजा देवावसुरा ); देव-रूप में वह मित्रावरुण” है और असुर- 
रूप में द्यावापृथिवीर । 

“ मित्रावरुण को देव और असुर दोनों कहने का अभिप्राय यह है कि पुरुष तो 
ज्योतिर्मय अमृतमय देव होता है, परन्तु उसको आवृत करने वाली माया अंधकार- 
मयी अथवा पृश्ती' ( चितकबरी ) असुरता होती है ) अतः दोनों के संयुक्तत रूप 
को देव तथा असुर' दोनों ही कहा जा सकता है। महाभारत के समान ही, प्रतीत 
होता है, वेद में भी मित्र को ज्योतिर्मय पुरुष तथा वरुण को क्रृप्णा प्रकृति' कहा 
गया है । अतएव व्यस्त रूप में मित्र तथा वरुण का वर्णन करते हुए अथवंबेद३ में 
वरुण का सायंकाल से तथा मित्र का प्रातः से सम्बन्ध बताया गया है; रात में जिसको 
वरुण आवृत कर लेता है, उसी को मित्र प्रात:अनावुत कर देता है । इसी के आधार 
पर प्रवर्ती साहित्य में मित्र का दिन से तथा वरुण का रात से सम्बन्ध बतलाया 
गया है। परन्तु, मित्रावरुण अपने समस्त रूप में प्रकाणात्मा ही है और इस दृष्टि 
से सम्पराजा'” उनका प्रमुख विशेषण है | परन्तु पिण्डाण्ड में जिस सल्लिल, एक, 
अद्वेत, साक्षी, सम्राज' का उल्लेख किय। जा चुका है, उसके समकक्ष मित्रावरुण 
की सम्राजता नहीं है। वह तो शुद्ध वरुण-रहित मित्र ही हो सकता है; परन्तु तब 
उसको भिन्न नहीं कहा जायेगा, क्योंकि मित्र' तो उल्लिखित' माया, मात्रा' आदि 
शब्दों की भाँति मा धातु से निकला है और ब्रह्म केवल उस स्वरूप को व्यक्त 
करता है जो माया हारा मित' हो चुका है। अतएव एक मात्र|मित्र-सूक्त में भी वह 
अपनी शवित से युक्त है और अपनी महिमा से द्यावापृथिवी को घारण तथा अभि- 
भूत करता है * । 

जेसा ऊपर* देख चुके हैं, शक्ति, वाक्‌ या माया का तनिक भी स्फुरण बिना 
ऋत के नहीं हो सकता । अतः मित्रावरुण भी परापथ पर चलने वाले गोपा' के 
समकक्ष होने से ऋत से विशेष सम्बन्ध रखता है और उसको मित्रावरुणा ऋता८ 
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कहा जाता है। जिस प्रकार द्यावापरथिवी ऋत को प्रथमबार उत्पन्न करने वाला 
और फलत: विश्व को जन्म देने वाला कह गया है, उसी प्रकार मित्रावरुण को 
“ऋतस्य गोपा' या विश्वस्य गोपा' कहा जाता" है, क्योंकि वह सारी शक्ति और 
उससे उत्पन्न द्यावापु्िवी की सारी नाम-रूप सुष्टि का अपने में गोपन या रूय 
'कर लेता है। परन्तु, फिर भी यह पद्यमान' गोपा है, जो कि सलिल, अद्वत, सम्राज्‌' 
'आदि कहे जाने वाले अनिपद्यमान गोपा से भिन्न है । आगम ग्रन्थों में भी परावाक्‌ 
को मित्रावरुण के सदन से ही उत्पन्न होने वाला माना जाता है, जैसा कि साअम्बा 
'पञचशती' के नीचे लिखे उदाहरण से प्रकट होगाः--- 
या सा परा सित्रावरुणसदनादुच्चरन्ती त्रिषष्ठि, 
वर्णानत्र प्रकटकरणे: प्राणसंगात्‌ प्रसूतेः । 
मित्रावरुण न केवल ऋत से सम्बन्ध रखते * हैं, अपितु स्वयं ऋत कहे 3 जाते 
“हैं। परन्तु, यथार्थ में भाव ( गति या विकृृति ) का बोधक ऋत वरुण की वस्तु है, 
'क्योंकि वरुण ब्रह्म की शक्ति ( माया ) का द्योतक है। अतः वरुण में ऋत' का 
उत्स है (खामृतस्य); वह ऋत को धारण करने वाला है और सारी सृष्टि का 
कर्ता है। उसने आकाश, पृथिवी तथा सूर्य की सृष्टि की", आदित्य के लिये मार्ग 
बनाया, नदियों की रचना की और उन्हें समुद्र की ओर चलाया$ । वायु उसकी 
इवास, है, और द्यावापृथिवी के बीच प्रत्येक वस्तु में उसका निवास» है। वह संसार- 
रूपी विशाल वृक्ष का भी कर्ता है, जिसकी जड़ ऊपर की ओर है और शाखायें नीचे 
| की ओर५ । उसने व॒क्षाग्रों पर अच्तरिक्ष, गायों में दूध, घोड़ों में शक्ति, हृदयों में 
ऋतु, और आकाश में सूर्य स्थापित किया; उसने मनुष्य का कबन्ध, रोदसी 
'तथा अन्तरिक्ष बनाये, जिससे वह समस्त विश्व का, सारे भुवन का राजा है; इ 
सृष्टि क। वह पोषण करता है, और उसका दुग्ध! सारे आकाश और पृथिवी को 
ओतप्रोत कर लेता है--यह सारी सृष्टि उस वरुण असुर की महामाया' का खेल 
है, जिसने माप-तुल्य मानेनेव' सूर्य को अन्तरिक्ष में स्थिर किया और पृथिवी को 
निर्मित किया ( विममे" ) 
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कऋत के अतिरिक्त, वरुण का सम्बन्ध ब्रत' से भी है। जिस प्रकार ऋत के 
अन्तर्गत सारे कम ( गति, विक्वृति या भाव ) आते हैं, उसी प्रकार ब्रत के अन्तर्गत 
वे सब कर्म आते हैं, जिनको कोई अपने करने के लिए चुन लेता१ है। वृहदारण्पक २ 
उपनिषद मे ब्रत-मीमाँसा' करते हुए बताया गया है कि किस प्रकार प्रजापति के 
जब कर्मों की रचना की तो पिण्डाण्ड में वाक्‌ आदि ने बोलने आदि के कर्म पसन्द 
किए और ब्रह्माण्ड में अग्नि आदि ने जलाने आदि को चुना । जैसा ऊपर कह चुके 
हैं, मित्रावरुण ही प्राजापात्य व्याहृति है। अतः वेद में मित्रावरुण का भी सम्बन्ध" 
व्रत से है। यथार्थ में शुद्ध मित्र ( ब्रह्म ) तो अकर्ता है, परन्तु वरुण (प्रकृति, माया 
या वाक्‌ ) से संयुक्त होने पर जिस प्रकार वरुण को अपनी सम्राजता (ज्योति- 
मंयता ) दे देता है, उसी प्रकार वरुण की क्रिया ( ऋत या ब्रत ) भी ग्रहण कर 
लेता है। अतः यथार्थ में वरुण ही सभी ब्रतों की स्थापना करने वाला है और 'घृत- 
व्रत ३ कहलाता है। मित्र, वरुण या मित्रावरुण के ब्रत को मनुष्य, अग्नि, सूर्य, 
आदित्य, नदियाँ आदि सभी मान४ रहे हैं। सूर्य, चन्द्र और नक्षत्रों का उदय, अस्त 
और गति वरुण के ब्नतों' के ही अन्तर्गत है । 

वरुण और आपः--वरुण का आप: ( अपः ) से घनिष्ट सम्बन्ध है, यहाँ तकः 
कि बाद के साहित्य में वरुण केवल आप: का ही देवता माना जाता है। वेद में अप: 
का मूल अर्थ कर्म या गति है, अतः निघंदु में इस शब्द को कर्म-नामानि की सूची में 
दिया है। परन्तु जब सारे पिण्डाण्ड और ब्रह्माण्ड को केवल नाम, रूप तथा कर्म में 
ही विभकक्‍त किया गया" और कम के अन्तर्गत समस्त द्रवीय और वायव्य आदि 
गति तथा क्रिया रखने वाले पदार्थ आ गये तो अपः का प्रयोग न केवल जलीय 
पदार्थों के लिये होने छंगा, अपितु इस प्रकार के सभी पदार्थ अप: के अन्तर्गत आ' 
गये । अतः वायू को भी अपः का रस ( एब वा5अपारसोयो5्यंपव्ते ) कहा गया 
है । एक दूसरे दृष्टिकोण से सारे नानात्वमय जगत्‌ को केवल दो तत्त्वों में बाँठा 
जा सकता है; वे तत्त्व मूत्ते-अमूत्ते, आदें-शष्क अन्न-अन्नाद या प्रक्ृृति-पुरुष हैं । 
इस अवस्था में आप: का प्रयोग उस तत्त्व के लिये होने लूगा, जिसको मूत्ते, आदे 





१-- व” धातु का अर्थ चुनना पसन्द करना है, उसी से बृत शब्द निकला है। 
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अन्न या प्रकृति कहा जाता है और जो सारी नामरूपात्मक सृष्टि का मूल कारण 
है । अतः आप: से सृष्टि की उत्पत्ति बताई जाती हैः:--- 
“ आपो वाइइदमग्रे सलिलमेवासीत्‌ अकामयन्त काम नु प्रजायेमहीति; 
अथवा आपो वा इदसग्र आसीत्‌ । ता ऐक्षन्त बह॒वः स्याम्‌ प्रजायेसहीति  । 
जेसा इन उद्धरणों से प्रतीत होता है, इस अर्थ में आपः की दो अवस्थायें हैं-- 
'एक सलिल' अवस्था, दूसरी नानात्व की कामना अवस्था । पहली अवस्था तो वह 
काल्पनिक अवस्था है, जिसमें सारी नामरूपात्मक सुष्टि अव्याकृत (अप्रकेत) 
रहती है और सत्‌-असत्‌, मूत्तं-अमूत्ते, मत्य-अमृत, स्थित-त्यत्‌ ” आदि का भेद भी 
'नहीं होता । इसी का उल्लेख नासदीय सूक्‍त * में इस प्रकार किया गया है:--- 
नासदासीजो सदासीत्‌ तदानों नासीद्रजोनों व्योमा परो यत्‌ 
किसावरीवः कुहकस्य हार्मन्नस्भ: किमासीद्गहन गभीरस्‌ 
न मृत्यरासीदम्॒त न तहि न राधश्या अह्न आसीत्‌ प्रकेतः। 
आतनीदवबातं स्वधया तदेक तस्माद्धान्यजञ्ष परः कि चनास । 
तम आसोीत्‌ तमसा मुढ़्प्मग्रेषप्रकेतं सलिलं सर्वभा इृदस । 
दूसरी अवस्था में जब नानात्व की कामना होती है, तो मनोमय का बीज 
( मनसो रंतः ) उत्पन्न होता है और सत्‌-असत्‌ की नानात्मक सृष्टि उत्पन्न हो 
जाती है: 3- 
तुच्छचेनाभ्वपिहितं यदासीत्‌ तपसस्तन्महिनाजायतेकम्‌ 
सतो बन्धुमसति निरविन्दन्‌ हृदि प्रतीष्या-कबयों मनीषा । 
इस वर्णन से स्पष्ट है कि आप: की दूसरी अवस्था विज्ञानमय' की सशथ्थीची 
'अवस्था के समकक्ष है, जिससे मनोमय' की उत्पत्ति होती है। इसी के समकक्ष उक्त 
ज्यावापुथिवी' है, जिससें भी मनु: रेत:'४ छिपा हुआ कहा जाता" है। मनुः रेत: 
को अन्यत्र गतिशील गर्भ कहा गया है, जिसको द्यावापृर्थिवी घारण* करते 
हैं । इसलिये आप: की इस अवस्था को '“द्ावापृथिवी” या सथ्रीची कहा जा 
सकता है । 
आपः की सलिल अवस्था को वरुण” कह सकते हैं। सलिल' अवस्था में दूसरी 
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अवस्था का नानात्व अव्याकृत अवस्था में रहता है, और उसीसे नानात्व का प्रसार 
तथा उसी म॑ उसका संकोच या लय भी होता है । अतः वरुण को समुद्रिय! या 
समुद्र: * अपीच्य' ( ग्‌प्त-समुद्र ) कहा जाता है। इसलिये समुद्र) आप: की 
योनि या प्रतिष्ठा है और उसी से सारे देवों तथा भूतों का जन्म होता ४ है। विज्ञान- 
सर्या के अन्तगत आने के कारण मित्रावरुण तथा द्यावापृथिवी दोनों चौथी व्याहृति 
( महः ) के समकक्ष हैं; समुद्र और आप: को भी इसीलिये चतुर्थधाम'” कहा 
जाता है । आप: को जब चतुथ दवलोक' £ या चतुर्थ प्रिय धार्मा, अथवा विद्वे- 
देवा * कहा जाता है, तब यही बात अभिप्रेत प्रतीत होती है, क्योंकि महः ही 
अन्य तीन व्याहृतियों का उद्भव तथा अन्त है। ऋग्वेद तथा अथर्वबेद में समुद्र से 
सानाम-रूप सं ष्टि की उत्पत्ति बड़े रोचक ढंग से वर्णन की है, जिसको हम वैराजिक' 
सृष्टि के अन्तर्गत दख्खेंगे* । 
इस सलिल' अवस्था की सांख्य के महत' ( प्रकृति ) से तुलता की जा सकती 
है | वैदिक साहित्य में सलिल' को महत्‌' भी कहा गया है ( आपो वा इृदसग्रे मह- 
त्सलिलमासीत्‌ ) और महाभारत के अनुसार वरुण” प्रकृति का नाम है। सलिल 
की भाँति महत्‌' भी सृष्टि का मूल कारण है और उसमें भी सारा नानात्व अव्याक्ृत 
( अप्रकेत रूप में छिपा रहता है, जो पुरुष के साक्षात से क्षुब्ध'य॑] होकर सृष्टि 
प्रारम्भ करता है। ऊपर के दिये हुए नासदीय सूक्‍त के उद्धरण में कहा गया है कि 
“प्रकेता सलिल' की अवस्था में सत्‌ू-असत्‌ कुछ भी नहीं होता--अथवा यों कहा 
,जाय तमसागूढ़ रहता है। यहाँ ध्यान देने की बात है कि सत्‌ और असत्‌ वास्तव 
में नामरूप जगत के दो मूल तत्त्व हैं, जिनको क्रमशः सत्व ( 36७77 ) तथा 
भाव या रजः ( 36007778 ) कहा जा चुका है और तमः जो यहाँ है, 
वही पिण्डाण्ड के विज्ञानमय में भी देखा जा चुका है। अतः सलिल' आप: की 
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जहाँ विज्ञानमय' से तुलना की जा सकती है, जिसमें सत्व, रज तथा तम सुप्त! 
अवस्था मे होते हैं, वहाँ इसकी समानता सांख्य मह॒त्‌' से भी की जा सकती है, 
जिसमे ये तीनों तत्व साम्यावस्था में कहे जाते हैं । 

अतः आधिभौतिक विज्ञानमय की आध्यात्मिक विज्ञानमय से अच्छी तरह 

तुलना हो सकती है। दूसरे के पराची' तथा सश्थोची' तो पहले के 'मित्रावरुण” 
'तथा द्यावापृथिवी” के समकक्ष हैं ही, साथ ही सत्व, रजः तथा तम: भी दोनों में 
प्रसुप्त है। इसके अतिरिक्त जो महः तथा प्रियं का प्रयोग यहाँ सम्‌द्र और आपः 
या सिन्रावरुण तथा द्यावापुथिवी के लिये हुआ है, वही आध्यात्मिक विज्ञानमर्या 
में देखा जा सकता है? । 

(घ) वाक्‌, वरुण और देवी--ऊपर हमने मित्रावरुण तथा द्यावापृथिवी के 
एक ([ प्रकृति ) तत्व के साथ परा” वाक की तुलना की है । परन्तु, यह तुरूना 
कोरा साद्श्य ही नहीं है। पिण्डाण्ड में जिस प्रकार वाक' पुरुष की आत्माशभिव्यक्तति 
या आत्म-प्रसार की शक्ति थी, उसी प्रकार ब्रह्माण्ड में भी वह एक महिमा है, 
जिससे प्रजापति सृष्टि करता * है। यथार्थ में यह कहना ठीक नहीं है कि प्रजापति 
सृष्टि करता है, क्योंकि प्रजापति तो अकर्ता है, वस्तुतः सृष्टि तो 'वाक करती 
है--अथवा सु ष्टि रूप में वाक्‌ स्वयं हो जाती ( विभवन्ती ) है? । सारी नाम-रूप 
सृष्टि वाक्‌ का ही विकार' है ( वाचारम्भणं विकारो नामधेयम्‌ ) इसलिये यह 
जगत ही सारा वाक्‌ है” अतः वास्तविक कर्ता वाक' है। वाक्‌ विश्वकर्मा ऋषि 
है, जो इस समस्त दृ श्यमान विश्व को रचता है ( वाग्वे विश्वकर्मा ऋषि: वाचाः 
हीदं सव॑ कृतम्‌* ); वही त्वष्ठा है, जो उसको बनाता है (वाग्व त्वष्ठा, वाग्घीद॑ 
सव ताष्टीव* )। न केवल वह सृष्टि रचती है अपितु वह उसका भरण-पोषण' 
भी करती है ( वाग्व ब्रह्म इयमेव सर्व वित्त" ); वह एक गाय है, जिसके दूध 
से देव, पितर, असुर और मनुष्य सभी जीवन धारण करते हैं । अन्त में इस सुष्ठि 
का संहार भी वाक्‌ ही करती*० है। 
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वाक्‌ द्वारा होने वाले इस उत्पत्ति, स्थिति तथा संहार का एक सुन्दर चित्र 
नीचे लिखे हुए ऋग्वे दिक सूवत में बहुत अच्छी तरह से दिया गया है । 
ऋ० बे० १, १२५ 

अहू रुदप्रे भिवंसुभिव्चराम्यहमादित्येरत विद्वदेवें: । 

अहू सिन्रावरुणोभा बिभस्थेहमिनल्वाग्गी अहमधिविनोभा ॥१॥ 
अह सोमसाहनस विभम्यंहूं त्वष्ठारमुत पूृषणं भगस्‌ । 

अहू दधामि द्रविण हविष्मते सुप्राव्ये यजमानाय सुन्वते ॥२॥ 
अहं राष्ट्री संगसनी बसूतां चिकितुषी प्रथमा यज्ञियानाम्‌ । 
तांमा देवा व्यदधु पुरुचषा भूरिस्थात्रांसूयाक्िशयन्तीस ॥३॥। 
मयासो अज्नसत्ति यो विपद्यति यः प्राणिति यः ईं शृणोत्युक्तस 
अमन्‍्तवो मां त उपक्षियत्ति श्रुधि श्रुत अंद्धिवंते वदासि ॥४॥ 
अहसेव स्वयसिद वदासि जुष्दं देवेभिरुत सानुषेभिः । 

ये कामथे त॑ तमुग्रं कृणोमि त॑ ब्रह्माणं तसषि तं॑ सुमेधास्‌ ॥५॥ 
अह रुद्राय धनुरातनोमि ब्रह्मद्षिषि शरवे हन्तवा उ। 

अहूं जनाय समदं कृणोम्यहूं द्रावापुथिवी आ विवेश ॥६॥ 
अहं सुवेषितरमस्य मूर्थन सम योनिरप्स्वन्तः ससुद्रे ॥ 

ततो वितिष्ठे भुवनानुविद्वों तामूंच्ां वष्मंणोपस्पृशामि ॥७१॥ 
अहमेव वात इव प्रवामभ्यारभमाणा भुवनानि विश्वा । 

परो दिवा पर एना पृथिव्ये तावती महिना सं बभूब ॥॥८॥ 

संक्षेप में वाक' के विषय में निम्नलिखित बातें इस सृक्‍त से ज्ञात होती हैं, 
जो विचारणीय हैं:-- 

(१) रुद्रों, वसुओं, आदित्यों तथा विश्वदेवों देवगणों के साथ वह विचरती 
है और मित्रावरुण, इन्दाग्नी तथा अश्विन जैसे देव-युगलों तथा सोम, त्वष्टा, पूषाः 
और भग जेसे देवों का भरण करती है। 

(२) वह सारे वसुओं को एकत्र करने वाली राष्ट्री है; यज्ञीयों की प्रथम 
जानने वाली है, जिसको देवों ने अनेक स्थानों पर विविध रूपों में रख छोड़ा है--- 
जो अनेक स्थानों में रहने वाली और अनेक में व्याप्त है। अतः देखना सुनना तकः 
बिना इसके नहीं हो सकता । 

(३) ब्रह्मद्गिषों पर रुद्र का जो शर-संधान होता है, वह भी इसी वाक्‌ के 
द्वारा । वह सारे द्यावापृथिवी में व्याप्त है । 

(४) वाक ने ही इसके पिता को ( भुवन ) उत्पन्न किया, जो स्वयं वाक्‌ की 

है 
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योनि है, और जो समुद्र आप: में है। तब इसने विश्व-भुवन' को बनाया ( वितष्टे )। 
वही वात के समान सार भुवनों में बहती है, आकाश और पृथिवी से भी परे वह 
शक्ति के द्वारा ( महिना ) फैल गई है। 

बाक्‌' के इस वर्णन में ऐसी कोई बात नहीं है, जो वरुण के लिये न कही जा 
सकी। वरुण के ऋत से ही तो सारे देवों का जन्म हुआ है और सभी देव उसके ऋत' 
का ही पारून करते हुए काम कर रहे हैं। वह सर्वेव्यापक १ है। सारा विश्व२ उसमें 
है। दो मे भी वह नहीं समा सकता । उससे बचकर कोई दो से परे भाग जाने पर भी 
नहीं बच सकता ३ । विश्व में कोई काम भी उसके बिना नहीं हो सकता, यहाँ तक 
कि कोई जीव उसके बिना पलक नहीं मार सकता४, अतः वरुण मनुष्यों के निमेषो- 
न्मेष तक की भी गिन लेता है५। वह आकाश में चिड़ियों के तथा सागर में जहाजों 
के मार्ग को पहचानता है, उससे गुप्त से गुप्त बात भी छिपी नहीं है' । समस्त विश्व 
के पिता आप: को वरुण उत्पन्न करता ही है और स्वयं समुद्रीय' या समुद्र अपीच्य , 
कहलाता है। वरुण की माया और यहाँ वाक्‌ की महिमा में कोई अन्तर नहीं ; 
दोनों ही सार विश्व में फैली हुई हैं । 

बट्वुचोपनिषद में वाक्‌ या पराशक्ति को देवी महात्रिपुरसुन्दरी कहा गया 
है, जो समस्त विश्व का उद्भव, स्थिति तथा प्रलय क रने वाली है और ब्रह्मा, विष्णु 

रुद्र को उत्पन्न करती है:-- 

तस्या एव ब्रह्मा अजीजनत्‌; विष्णुरजीजनत्‌; रुद्रो-अजीजनत्‌ । सर्वे सरुद्‌- 
गणा अजीजनत्‌, गन्धर्वोप्सरसः किज्चारावादित्रवादित: समन्तादजीजनत्‌ । भोग्य- 
मजीजनत्‌ सर्वेमजीजनत सर्वशक्तिमजीजनत्‌ । अण्डजं, स्वेदजं, जरायुजमुद्शिज्जं 
यत्किचेतत्प्राणिस्थावरजंगर्म मनुष्यमजीजनत्‌ । सेषा पराशक्ति. .. , . «« “ओमों 
वाचि प्रतिष्ठा सेव पुरत्रयं शरीरत्रयं व्याप्य बहिरस्तरवभासयन्ती देशकालव- 
स्त्वन्तरसंगान्महा त्रिपुरसुन्दरी वे प्रत्यक्‌ चितिः । 

वरुण और वाक्‌ देवी की यह कल्पना आगे चलकर शैव, वेष्णव तथा शाक्‍्त 
आगमसों में बहुत अच्छी तरह विकसित हुई है | ऊपर का वर्णन आगमों की देवी का 

ही संक्षिप्त चित्रण कहा जा सकता है; क्योंकि आगमीय देवी के सारे मूल अंग 

यहाँ मिल जाते हैं। वह देवी भी महात्रिपुरसुन्दरी कहलाती है और उत्पत्ति, स्थिति 
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तथा प्रूय तीनों को करने वाली है | सौंदर्य-लछहरी ' के शब्दों में देवी का वर्णन 
संक्षेप में इस प्रकार किया गया है--विरंचि ( ब्रह्मा ) तेरे चरण-कमलों के रज- 
कणों को एकत्र करके सब कुछ पा लेता है और सारे लछोकों की रचना करता है । 
सौरि ( विष्ण्‌ उसी को अपने सहस्र शिरों पर वहन करता है; हर (रुद्र) उसी को 
मलकर भस्म की भाँति अपने शरीर पर रूगा लेता है। इसी भाव को महानिर्वाण- 
तन्‍्त्र कुछ और बढ़ाकर कहता है यद्यपि उसमें वह कवित्व नहीं है, तू महायोगिनी 
अपने स्वामी की इच्छा मात्र से प्रेरित होकर सारी चराचर सृष्टि का उद्भव, 
स्थिति तथा प्रलय करती है। विश्व का संहर्ता महाकाल तेरा ही एक रूप है। संहार 
के समय, काल ( समय ) ही सब को कवलित कर लेता है; इसी कारण यह महा- 
काल कहलाता है। महाकाल को भी कवलित करने से तू ही परम महाकाली कहे- 
लाती है। तू ही सब का उद्भव है और तू ही सव को कवलित कर जाती है; अतः 
तैरा ही नाम आद्या कालिका है। संहार के बाद अपने तमोरूप निराकार स्वरूप 
को धारण कर लेती है, तो तू ही एक अगम तथा अगोचर शेष रह जाती है। आकार 
ग्रहण करती हुई भी तू निराकार है। तू अनादि है और माया से ही नानारूप होती 
है, फिर भी तू सब का आदि है; सब का सृजन, पालन तथा संहार करने वाली 
हे ।' 
जिस प्रकार वरुण इसी वाग्देवी के समान सर्वज्ञ, सर्वेव्यापक तथा सर्वशक्ति- 

सान्‌ है, उसी प्रकार वरुण-सकतों में जो एक भक्त की भक्ति, आत्मसमर्पण, करुण- 
पुकार, कातर-आह॒वान तथा दया-याचना मिलती है उसकी समता कदाचित्‌ 
शंकराचार्य आदि द्वारा रचे हुए देवी-स्तोत्रों में ही मिल सकती है । ऋग्वेद का 
सातवाँ मण्डल इस प्रकार के वरुण-स्तोत्रों से भरा पड़ा है। आगमों की जगदम्बा 
की भाँति वरुण का साक्षात्कार या सायुज्य भी जीवन का लक्ष्य माना जाता है; 
मनुष्य के पाप ही उसकी प्राप्ति में बाधक हैं; अतः पापों से मुक्त करने के लिये 
वरुण से प्रार्थना की जाती है । इस प्रकार की प्रार्थनाओं का एक सुन्दर उदाहरण 
ऋग्वेद ७, ८६ मे मिलता है जिसका छन्दो-बद्ध अनुवाद दिया जा रहा है--- 

जीवलोक है धीर उसी के बल से। 

महत्‌ रोदसी टिके जिसी के डर से ॥ 

परम बृहत उत्तुंग नाक सथ डाला। 

नक्षत्र भूमि में द्विधा उसे कर डाला ॥१॥ 
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केवल चिन्तन एक व्यथित मन करता- 
वरुण मुझे कब मिलें और कंसे हा !, 
केसे वे तज कोप हृव्य अपनावें । 

हम मृुलीक को सुमन कभी लखपावें ॥२॥ 
इसी चाह से, भूल ,पूछता फिरता। 
बुधजन में इस हेतु डोलता फिरता ॥ 
ज्ञानी-जजन भी यही बात बस कहते । 

अरे ! वरुण हैं कृषित आप से रहते ॥३॥ 


वरुण ! कौन है महापाप वह मेरा । 


बना ऋरेध का कबल भक्‍त जो तेरा ॥ 

कहो महान्‌ ! स्वतन्त्र ! वरुण ! बस कह दो । 
पग पढ़ता, में तुम्हें सनाता कह दो ॥४॥ 
क्षमा करो जो पाप किये मेरे पुरखों ने । 

क्षमा करो वें पाप किये जो तन से भने ॥ 
राजन्‌ ! मुक्त वसिष्ठ करो पशुत॒प सम ऐसे । 
निज बन्धन से वत्स मुक्त होता है जेसे ॥५॥। 


नहों वरुण अघ स्ववह्ग किया पर भ्रमवश । 
सुरा, द्यूत अविवेक, सन्यु से परवश ॥ 
छोटों पर तो सदा बड़ों का व है । 
नहीं स्वप्त में उन्हें अनत का वह है ॥६७ 
अनघ, असल हो क्‌पित देव मृदु कर लू। 
सेवा तेरी मुदुल ! दास सम कर लूं॥ 
अविवेकी को देव ! विवेक सिखाते । 
बुद्ध ! प्रत्स को ज्ञान तुम्हीं बतलाते ॥७॥ 
हे स्वतन्त्र ! हे वरुण ! प्रदस्ति हमारी । 
द्रवित करे तब हृदय पहुंचकर भारी ॥ 
सुखकर योग-क्षेस रहे सब मेरा। 
सदा करो कल्याण त्राण तुम मेरा ॥८॥ 
इस प्रकार की दीनता भरी प्राथनायें वरुण के भक्तों द्वारा की जाती हैं । हत्या 


करना ( १, ४१, ८ ) अपशब्द कहना ( १, ४१, ८ ) धोखा देना ( २, २७, 
१६; ७६५, ३; ८, ४९, ३ ) जुआ खेलना ( २, २९, ५ ) या जुआ के द्वारा 
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ठगना ( ५, ८५, ८ ) और सुरा, क्रोव तथा दूत ( ७, ८६, ६ ) आदि अनेक पाप 
कर्म हैं, जिनके करने से मनुष्य वरुग का अपराधी हो जाता है। कुढ्ध होने पर वरुण 
अपने अस्त्रों से उसका ध्वंस कर सकता है ( २, २८, ७ ), परल्तु प्रसन्न होने पर वह 
भक्तों को सब प्रकार से सुखी तथा समुद्ध बना सकता है ( १, २४, ९ ); अतः 
अपने छिपे पापों ( ७, ८६, ३-४ ) को जानकर क्षमा याचना करने ( ७, ८६, 
६; ८८, ६; ८९, ३; १, १४, १५ ) और फिर से वरुण के क्रतों को पान करने 
से ( ७, ८६, ७ ) तथा यज्ञ करने से ( १, २४, १४ ) उसकी क्ृपा फिर प्राप्त हो 
सकती है ( ५,८५, ८ ) और वह फिर सुखी हो सकता है। बिल्कूल इसी प्रकार 
के भाव हमे देवी-स्तोत्ों में मिलते हैं । 

(४) वरुण, असुरत्व तथा सहत्‌ू--वरुण तथा देवी के सादृश्य में असुर 
शब्द एक विशेष महत्त्व रखता है। जैसा ऊपर देख चुके हैं, असुर' शब्द प्रधानतः 
वरुण के लिये आता है और उसके संयोग से 'मित्रावरुण' भी देवौअसुरौ' कहे 
जाते हैं। वरुण, जिस प्रकार सांख्य प्रकृति' का समकक्ष है, उसी प्रकार महत' 
का भी, और सब से मनोरंजक बात यह है कि ऋग्वद में महत्‌ को देवों का एक 
असुूरत्व ( महद्देवानामसुरत्वमेकम्‌ ) कहा है। सांख्य महत्‌' के साथ भी असुरत्व 
का सम्बन्ध कदाचित्‌ आसुरि' ऋषि के रूप में देखा जा सकता है। अतः यह अनु- 
मान किया जा सकता है कि किसी समय वरुण असुर महत्‌ भी कहलूता होगा 
जिसका रूप बिगड़कर अवे सता में अहुरमज्द' हो गया। अहुरमज्द हर प्रकार से वेदिक 
वरुण का प्रतिरूप है, और वैदिक मित्रावरुण'” के समान अवेस्ता में भी मिश्र अहुर' 
का जोड़ा मिलता है। जैसा कि कहा जा चुका है, मित्रावरुण ( अतः मिथ्व अहुर ) 
भी शक्तिमान-शक्ति, पुरुष-प्रकृति अथवा ब्रह्म-वाक्‌ के जोड़े का ही दूसरा नाम 
है। भारतवर्ष में जिस प्रकार इस जोड़े के दोनों भागों ( ब्रह्म और वाक या पुरुष 
और प्रकृति ) को रेकर शक्तिमान तथा शक्ति की उपासना अलूग अलग होने 
लगी, वही ईरान में भी हुआ मालम पड़ता है, क्योंकि वहाँ एक समय तो जुराथुस्ट्र 
“अहुरम्ज्द' की उपासना का ही सर्वत्र प्रचार कर देते हैं, परन्तु उनके बाद ही मिश्र 
पूजा इतने जोरों से फेछती है कि रोम में ईसाई धर्म तथा भारत में हिन्दु धर्म तक 
पर भी वह अधिकार जमाने का प्रयत्न१ करती है । परन्तु जब कि ईरान वेदिक 
मित्रावरुण का अनुकरण करता हुआ शक्तिमान्‌ तथा शक्ति दोनों को पुल्लिग 
नामों से ही पुकारता है, भारतवर्ष में शक्तिमान्‌ को विष्णु, शिव आदि पुल्लिग, 





१--दे ० फाक्हर, ओ० र० ल० इ० १५२३; हापकिन्स, रि० ई० ७१७५ 
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नाम दिये जाते हैं, तो शक्ति की देवी की जगदम्बा कालिका, महात्रिपुरसुन्दरी 
आदि नामों से उपासना की जाती है । 

मित्र और वरुण के विषय में एक महत्त्व-पूर्ण बात यह है कि जराथुस्ट्र के 
परचात अवेस्ता में मिशथ्र' तो एक यजत' के रूप में रहकर अपना कुछ वैदिक देवत्व 
कायम रखता है, परन्तु वरुण तो अपना पूर्व रूप बिल्कुल ही खो बेठता है और 
केवल एक राक्षस मात्र रह जाता है। वरुण के इस अधःपतन का कारण वेद में ही 
विद्यमान है, वह कारण है उसका असुरत्व । साधारणतया संस्कृत में असुर राक्षस 
को ही कहते हैं और जिस प्रकार वरुण माया से सम्बन्ध रखता है उसी प्रकार पुराणों 
में राक्षस भी मायावी कहलाते हैं । वास्तव में, जेसा कि ऋग्वेद में कहा गया है, 
महत ( वाक्‌ की शक्ति ) देवों का एक अस्‌ रत्व ही है; यही एक ब्रह्म को अनेक 
करती है, अविकारी को विकृत करती है, ज्योतिर्मेय स्वरूप को शुक्ल या कृष्ण 
बनाती है, स्वतन्त्र आत्मा को बन्धन में डालती है। यही तो माया' है, जिसके भेदन' 
से वाक्‌ द्योतमाना मनीषा होकर ब्रह्म में लीन हो जाती है और माया के चक्‍कर 
में गिरते हुए ( पतन्‌गच्छन्‌ ) पतंग ( आत्मा ) की असुर माया से मुक्त हो जाती 
है। सांख्य की महत्‌' तथा वेदान्त की माया पुरुष या ब्रह्मै को इसी चक्कर में फाँस 
कर आत्मविस्सुत कर दे ने के कारण बदनाम है। इसी से छुटकारा पाने पर जीव 
कल्याण पा सकता है, इसी का नाश जीव का परम पुरुषार्थ है, क्योंकि वह सब से 
बड़ा अवांछनीय बन्धन है । 

महत्‌ का यह रूप वरुण के पाशों में भी देखा जा सकता है । वरुण के पाश वेद 
में बहुत प्रसिद्ध हैं, जिनसे सविता या वह स्वयं जीवों को बाँघता है । ये पाश 
अत्यन्त यंत्रणा देने वाले प्रतीत होते हैं; और एक स्थान पर पाशों को अघों के 
समकक्ष-सा माना गया * है। इन पाशों से मुक्त होने के लिये ऋगवेद में कई स्थलों 
पर प्रार्थना की गई है, जितमें से तीन बार वरुण, दो बार अग्नि, एक बार रुद्र, सोम, 
एक बार आदित्यों तथा एक बार मरुत का आह्वान किया गया है४ | परन्तु, वरुण 
का यह रूप वेद में प्रस्फुटित नहीं होने पाया है, क्योंकि मित्र के संयोग के कारण 
बह उसका शुद्ध असुरत्व नहीं रह जाता, अपितु मित्र का देवत्व भी उसमें पैठ जाता 
है और वहू सम्ममाज या देव कहलूाने लगता है। वरुण के असुरत्व-पक्ष के दब जाने 





१--दे० ऋ० बे ० १०, १७७, १०३॥ २--बही २, ८५, २४; १, २४५ 
 शैश्आदि। ३े--ऋ० बे० २, २९, ५। 
४---बही ७, ८८, ७; १, २४, १५, २५, २ २, ६, ७४, ४, १०, ८५, २४ 
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का कारण यह भी है कि वेद में इस पक्ष को वृत्र' के अन्तर्गत रख दिया गया है। 
यहाँ यह बात ध्यान दे ने की है कि बृत्र तथा वरुण दोनों की उत्पत्ति है व्‌ धातु से, 
जिसका अथ्थ है ढकना । मह॒त्‌ या माया आत्मा को ढक लेती है, इसीलिये इसके 
नाम व्‌ धातु से बने हैं। इस पृथक्करण के होते हुए भी यह मानना पड़ेगा कि वरुण 
में यह पक्ष था और इसी के कारण अवेस्ता में वह राक्षसों में गिना गया । 

अब प्रश्त यह होता है कि असुरत्व का वास्तव में स्वरूप क्‍या है ? जैसा कि 
ऋणषणूवेद ३,५५ में लिखा है, महत्‌ असुरत्व' के उत्पन्न होते ही एक से अनेकत्व की 
ओर गति चल पड़ती है । पिण्डाण्ड में विज्ञानमय' की एकीभूत शक्ति विखर कर 
मनोमय' आदि में नाना रूपों में प्रकट होने छगती है--हमारी कामवृत्तियाँ रूपी 
देव शक्तियाँ नाना हो जाती ( वि मे पुरुत्रा पतयम्ति कामा: ) हैं, जिसके फल- 
स्वरूप हमारी स्थितप्रज्ञता नष्ट हो जाती है और नाना प्रकार की चिन्ता, शोक, 
अशान्ति आदि उत्पन्न हो जाते हैं; काम, क्रोष, लोभ मोह आदि का उत्पी इन प्रारंभ 
हो जाता है। यही असुर हैं, जिनसे हमारी आत्मा को लड़ना पड़ता है; इनका 
विनाश और आत्मा ( देवों ) की विजय तभी होती है जब फिर स्थितप्रज्ञता 
लौटती है, बिखरी हुई कामवृत्तियाँ एकत्र होकर एकीभूत हो जाती है, और समाधि 
प्राप्त हो जाती है । भौतिक जगत में भी द्यावापृथिवी की एकीभूत सृप्टि में से 
आकाश, अन्तरिक्ष तथा पृथिवी लोक उत्पन्न हो जाते हैं । उनमें जल, प्रकाश, पवन, 
आदि ददैवी शक्तियाँ प्रवेश करने रूगती है परन्तु इनके मार्ग में बाधा डालने वाली 
सुखा', अन्धकार, अमेध्य पदार्थ आदि अनेक वस्तुयें पैदा हो जाती हैं। यही ब्रह्माण्ड 
के असुर हैं, जिनसे सूथ पवन आदि देवों को युद्ध करना पड़ता है । यथावत्‌ रूप, 
जल, प्रकाश आदि तब मिलता है, जब विध्त रूपी ये असुर नष्ट हो जाते हैं, देवों 
की विजय हो जाती है । 

असुरत्व की यह कल्पना ध्यान में रखकर देखने से वेदिक असुरों का स्वरूप 
भली भाँति समझ में आ जाता है । ऋग्वेद ७,१०४;, १०, ८७; अ० बे० ८, ३ 
तथा ८, ४ में इनकी प्रकृति का विस्तृत वर्णन मिलता है । आध्यात्मिक दृष्टि से 
जिन दुष्प्रवृत्तियों को असुर कहा गया है, व्यक्तियों में मूतिमान होकर, वही मानव- 
समाज तथा जीवलोक में, असुर हो जाती हैं। अतः: 'असुर लोग भक्षक * (अन्रिणः ) 
कच्चा माँस खाने वाले, नर-माँस-भक्षक४& तथा पशुओं को खाने वाले कहे गये 
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हैं। वे ऋर और क्‌कर्मी हैं) तथा प्रार्थना और यज्ञ से घुणा करते * हैं। वे कर, चोर, 

डाक तथा निन्‍्दक 2 हैं, और अनृत से उनका विद्येष सम्बन्ध ४ है। इसी प्रकार आधि- 

भौतिक जगत में असू र-अन्धकार-प्रेमी हैं? और सूर्य, उघा आदि को छिपा लेते 

हैं। । जल को सुखाना या अनावृष्टि ( तु० क० शुष्ण ) कर देना असुर का ही 

काम है। जिस प्रकार भौतिक प्रकाश को अन्यकार आदि असुर बाधक हैं उसी 

प्रकार आध्यात्मिक प्रकाश ( ज्ञान ) के शत्रु अज्ञान आदि असुर हैं। और सामाजिक 
“शक्तियों के विरुद्धासमाज विरोधी प्रवृत्तियाँ हैं । 


&--अदिति, दिति और उनके पुत्र 


(क ) अदिति और दिति--वाग्देवी का ही दूसरा नाम अदिति प्रतीत होता 
है; ललिता-सहस्ननाम में तो वह निश्चित रूप से देवी का ही एक नाम है । वैदिक 
साहित्य में यह सारी सृष्टि को भक्षण करने वाली» उसको जन्म देने वाली 
उसम॑ व्याप्त रहने वाली६ तथा उसको पालन पोषण करने वाली कही गई है । 
निघंट्‌ में अदिति, पुथिवी, वाक्‌ या गौ का नाम है । श० ब्रा० में अदिति वाक्‌ 
हैं!" । अदिति और पृथिवी का समीकरण भी अदिति को वाग्देवी या प्रकृति ही 
बतलाता है, क्योंकि पृथिवी न केवल स्थूल प्रकृति का प्रतिरूप होकर उक्त द्यावा- 
पृथिवी की कल्पना के अन्तर्गत आती है, अपितु अ० वे० १२, ? पृथिवी द्वारा सारे 


१--वही ७, १०, ४; १०-७॥ २>-बही ७, १०४, १८; २०; २१; ३॥ 
३--बही ७, १०४, ३; ७; ८; ९; १०; १०; १०, ८७, २२। 
४ड--बही ७, १०४, ८; १३; १४-१६; १, ८७, ११। 
५--ऋ० बे० ७, १०४, १। ६--तु० क० बुत्र' | 
५७--बु० उ० १, २, ५; श० ६धा० १०, ६, ५, ५) 
<--श० ब्रा० ७, ४, २२, ७; ते० ब्रा० १, १, ९, १-३; ता० म० ब्रा० १३, ९, 
५; १८, ८, १०; २४ १२॥ 
«९--हऋह० ब ० १, ८९, १०; १०, ६३, २३, अ० ब० ७, ६, १-६१ 
( ५-६; श० ब्रा० ३, १, ३३ ) 
१०--ह३, |] ४, १६; ६, ५, २, २० । 
. ११--ञ्र० बे ० १२, १, ६; शा० ब्रा० ७, ४, १, ७; कौ० ब्रा०७, ६; ते०ब्रा० १, 
१, द्, ५; १, 4, ३, १; सो० ग्रा० २, १, १५; श० ब्रा० २, १, ४, ५, २, | 
१९ १९ २, हे; १, ४५ ३२, २, ३ । 
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विश्व का सृजन तथा पालन भली भांति दिखलाया गया है और उसके मूल रूप को 
महत्‌ के समान ही सलिल भी कहा गया है:-- 

यार्णवेधि सलिलमग्र्‌ आसीद्‌ यां सायाभिरन्वचरन्‌ मनीधिणः । यस्याः हृदय 
'परमे व्योमन्सत्येनावृतसमृतं पृथिव्याः । 

अतः अदिति को वेदों में बार बार पृथिवी कहा गया है। इसी प्रकार अदिति 
तथा गो का समीकरण ' भी अदिति के इसी पक्ष की ओर संकेत करता है। वारदेवी 
अनेक स्थल पर गो रूप में कल्पित की जाती है, और उससे मिलने वाला भरण- 
पोषण दुग्ध रूप में । इस प्रकार का एक अत्यन्त रोचक वर्णन अ० बे० ८,९: १० 
में मिलता है, जहाँ गो-रूप सलिल' वाक्‌ से सारी सुष्टि तथा उसके द्वारा विभिन्न 
लोकों को पोषण का वितरण भरी प्रकार दिखलाया गया है ॥ 

अदिति के भक्षक तथा पोषक दोनों रूप योरप में भी विद्यमान हैं । वैदिक 
साहित्य में अत्तीति अदिति: तथा अद्यतेडति अदिति: ये दो निरवंचन क्रमश: भक्षक 
तथा पोषक अदिति को अद धातु से ही निकालते हैं ।* संस्क्ृत अद', जिसकी 
तुलना प्रायः: ले €त७/6, ग्री० €वे९८४,; आईस 6७६४७; आअं०  ९४७(, 
ऐ० से० 6६७70; ज० ९४४७४; ना, 06079 से की जाती है, ग्रीस के 
मृत्य देवता अदीस ( 2668 )या हेदीस ( पम्रकछते68 ) में भी हैजो 
भक्षक अदिति का प्रा-पूरा प्रतिरूप है। अदिति का पोषक रूप यूरो- 
पियन अदोनीस ( ४0077 ) में देखा जा सकता है, जिसको फ्रेंजर न 
अपने गोल्डेन बांडः ( (00व७9 8600ए0ते ) में बड़े विस्तार के 
साथ वर्णन करके पृथिवी' को उवेरा शक्ति तथा खाद्य-उत्पत्ति का देवता माना 
है और विश्वम्भरा पृथिवी की अधिष्ठात्री देवी इृदन का समकक्ष स्वीकार किया 
है। इसके अतिरिक्त नावें की इदा (708) पृथिवी देवी तथा यहा (#00& 
मातामही ) से भी अदिति का भाषावेज्ञानिक सम्बन्ध जोड़ा जा सकता है । 

इस प्रकार का द्विधाकरण हमने वरुण में भी देखा, जहाँ कि असुरत्व पक्ष का 
पृथक वृत्र में समावेश हो गया । अदिति के विषय में भी योरप की भाँति भारत में 
भी यही हुआ प्रतीत होता है। हिलेब्रां के अनुसार अदिति दिति ( जिसे वह दा! 





१--श० ब्रा० १४, २, १, ७; २, ३, ४, ३४; मं० ज्रा० २, ८, ५। 
( ६; ५, ३१, ४, ऐ ० बा० १, ८ ) 
२--दै ० ब्रृ० उ० १, २, ५, २३; श० धजा० १०, ६, ५, ५; ७, ४, २७; गो० बा 
१, २, १५; ते ब्र[० १, ९, ९, १०३।॥ 
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बाँधना से निकालना है ) का प्रतिलोम है। वैदिक साहित्य में दिति शब्द की उत्पत्ति 
दी' ( प्रकाश करना, तु० क० दिव ) तथा दा ( देना ) से की जाती है, जिससे 
प्रतीत होता है कि उस समय अदिति की भाँति दिति भी प्रकाशयित्री, दात्री तथा 
पोषयित्री समझी जाती थी । परल्तु, यास्क १ अदिति को दी” ( नष्ट करना या 
होना ) से निष्पन्न करके अदिति को अदीना' कहकर वर्णन करता है, जिससे मालूम 
पड़ता है कि यास्क के समय तक अदिति से असुरत्व-पक्ष चला गया था। अत: कदा- 
चितू इसी समय के आस-पास दिति पर इस पक्ष का आरोप किया गया होगा, 
जिससे वह न केवल अदिति की प्रतिकोम बन गईं, अपितु उसके पुत्र देत्य भी असुर 
या राक्षस हो गये और अदिति के पुत्र आदित्यों या देवों के स्थायी शत्रु बन गये | 
परन्तु मौलिक कल्पना का इस प्रकार विभाजन हो जाने पर भी, यह बात नहीं 
भुलाई गई कि ये वास्तव में एक ही प्रकृति या माया के दो पक्ष हैं और वह प्रकृति 
या माप्या ब्रह्म की शक्ति का ही रूपान्तर मात्र है। अतः रामायण, महाभारत 
तथा पुराणों में अदिति तथा दिति एक ही कश्यप की दो स्त्रियाँ हैं, जिनसे आदित्य 
और दत्य उत्पन्न होते हैं । 
अतः अदिति को वास्देवी, जगदम्बा या पराशक्ति मानने में कोई बाधा नहीं 
माल्म होती । परन्तु अदिति के जिस स्वरूप से सृष्टि उत्पन्न होती है, वह अप: 
है। कृ० वे० १०, ६३, २ में स्पष्ट लिखा है कि समस्त वन्दनीय या यज्ञीय देवता 
अदिति पृथिवी के अप' से उत्पन्न हुए । इसलिये जहाँ अदिति अपने एक रूप में 
ज्यावापृुधिवी' अवस्था की पृथिवी' या आपः होकर सक्मीची वाक्‌ के समान 
होती है, वहाँ वह अपने अव्याकृत रूप में मित्रावरुण' अवस्था के वरुण' सदश 
आध्यात्मिक परा' वाक्‌ भी है। इसी अन्तिम रूप में उसका सम्बन्ध दक्ष प्रजापति 
से समझा जा सकता है। दक्ष ब्रह्म है; ब्रह्म से परावाक उत्पन्न होती है और परावाक्‌. 
ही निशकल, एक तथा भरद्वेत ब्रह्म को कारण ब्रह्म के रूप में उत्पन्न भी करती है। 
ऋ० बे ० १०, ७२, ४ में लिखा है कि अदिति से दक्ष उत्पन्न हुआ और दक्ष-पुत्री 
अदिति ने दक्ष को पैदा किया | अतः अपने आप: रूप में वह जीवों को बन्धन में 
डालती हुई समझी जा सकती है और शुद्ध तथा सर्वोच्च रूप में वह आग: या बन्धन' 
तथा अंशोच' से मुक्त भी कर सकती है (ऋ० बे० १, २४, १५; ८, ६७, १४; 
. ७, ५१, १ ), जिसके लिये उससे प्रायः प्रार्थना की जाती है । इसीलिये सृष्टि के 
विभिन्न तत्त्वों को गिनाते हुए प्रजापति के पदचात्‌ अदिति का ही नाम आता है ४ 





१--नि० डे, ४, १०>पर२). २०--क्रा० से्‌० १४, ४; से० सं० १, ११, १० $ 
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(ख) आदित्य और मन्‌-यज्ञ--अदिति आदित्यों को जन्म देती है। वे सारे 
जगत्‌ को धारण करते हैं; वे समस्त भुवन ( विश्वस्य भुवनस्य ) के रक्षा करने 
वाले देव हैं? । आदित्यों की सारी शक्ति का कारण ऋत है और उसी से ये सारी 
सृष्टि धारण करते हैं* । उनमें दिव्य ज्योति है3 और उनके अन्तर्गत मित्र, वरुण, 
अयेमा, भग, दक्ष, अंश आदि सभी देवता आते हैं; अतः प्रत्येक देव और विश्वेदेवा 
को भी आदित्य कहा जा सकता है ४ | इसलिये आदित्यों की संख्या निश्चित करना 
व्यर्थ है; प्रमुख आदित्य अवश्य विभिन्न दृष्टिकोणों से सात, आठ अथवा बारह 
हो सकते हैं । ह 

मनु-यज्ञ भी आदित्यों के स्वरूप पर पर्याप्त प्रकाश डालता है। मनु ने आदित्यों' 
के लिये मनु या सप्त होताओं के द्वारा प्रथम यज्ञ किया" ये मनुप्रीतास: आदित्य 
अदिति के अप: ' से उत्पन्न $ हुए थे। बग्गें का यह कहना बिल्कुल ठीक है कि वैदिक 
यज्ञ के वर्णन में भौतिक जगत की शक्तियों के व्यापार का रूपक मिलता है । ऋ० 
वे ० १०, १३० से पता रूगता है कि एक ही यज्ञ अनेक तन्तुओं द्वारा विश्व में फैला 
हुआ है; सैकड़ों दे व-कर्मो द्वारा विस्तृत किया गया है; इसका सन्‍्तात करने वाला 
तथा अन्त करने वाला पुरुष है, जो नाक ( स्वर्ग ) से इसका सन्‍्तान ( फैलाव ) 
करता है। यह यज्ञ ऐसा था जिसमें देवों ने देव का यजन किया और उससे अग्नि, 
सविता, सोम आदि देवताओं की शक्तियाँ उत्पन्न हुई--सारे देवता जगत्‌ में प्रविष्ट 
हो गये जिससे ऋषि, पितर और मनष्य हुए । निस्सन्देह यह प्रथम यज्ञ पुरुष-सुक्त 
के यज्ञ के समान है, जहाँ देवकोग पुरुष का यजन करके नानारूपात्मक सृष्टि करते 
हैं। इसकी तुलना उस यज्ञ से भी की जा सकती है जिसको द्यावापुथिवी आदि ज॑से 
देवों के जनक या सृष्टिकर्ता धारण करते हुए या सृजन करते हुए कहे जाते हैं: । 
जैसे इस मनु-यज्ञ के विस्तार से सृष्टि होती है, वेसे ही मनु-रेतस्‌ के विकसित होने 
से भी सारे भुवन की सृष्टि होती है* । अत: मनु और मनु का यज्ञ उसी प्रकार 
एक हैं, जिस प्रकार पुरुष तथा उसका यज्ञ; साथ ही दोनों यज्ञों का परिणाम एक: 





१--ऋ० बे० २, २७, ४ ३ २--वही २, २७, ८-१० ।॥ 
३--बही २, २७, ९। ४--ऋ० बे० १, ६३, १-७ । 
५--वही १०, ६३, ७। ६--वही १०, ६३, १-२ ।॥ 
७--रिलीजिओ वेदीक १, पृ० ७-८ । 

८--ऋ० बे ० ४, ५६, ६; ५८, ९; ६, ७०, ३। 

९---ऋ ० बे० ६, ७०, २१॥ 


८४ वेदिक-दर्शन 


ही जगत्‌ की सृष्टि होने से मन्‌ तथा पुरुष यज्ञ को एक मानने में कोई आपत्ति नहीं 
हो सकती । 
परन्तु, मनु-पुरुष कौन है ? इस विषय में वह बात विचारणीय है कि मन्‌ 

मन या सात ऋषियों द्वारा यज्ञ करता है और यज्ञ का अथे है नानारूपात्मक सृष्टि । 
पिण्डाण्ड में हम देख चुके हैं कि तानारूपात्मक सृष्टि मनोमय में होती है, जो सब से 
पहले सप्तशीष॑ण्य प्राणों ( दोनों आँख, दो कान, दो नथुने, एक मुख ) में अपनी 
शक्ति विभकत करता है। वाक्‌ या आदिति की शक्तियाँ ही आदित्य हैं, जिनके 
लिये मनोमय' पुरुष रूपी मन्‌ कर्म रूपी यज्ञ को मन या उक्त सप्त-ओीर्षष्य 
प्राण रूपी ऋषियों हारा संपादित करता है । इसी प्रकार के यज्ञ का वर्णन ऋ० व ० 
१०, १२८ म॑ देखा जा सकता है, जहाँ यज्ञ के विभिन्न अंग पिण्ड' में ही कह्पित 
किये गये हैं और कहा गया है कि इस प्रकार के यज्ञ से मन के विचार सत्य और 
चित्त प्रबुद्ध होता है। भौतिक जगत में मन' का समकक्ष सूर्य' है। अतः सूर्यमय' 
पुरुष ही मनु, है, जो सूर्य अथवा सूर्य की प्रसिद्ध सप्तरश्मि रूपी यज्ञ करवाता है। 
'इस बात का प्रमाण ऋ० ब० १०,७२ में भली भाँति मिलता. है, जिसमें लिखा 
हैः:--देवों की सृष्टि के दो युग हैं, पूृव्यं यूग तथा उत्तर युग । प्रथम में सलिरू या 
“समुद्र! की अवस्था है, जिसमें सूर्य गुप्त है। दूसरी भुवनों' की अवस्था है, जिसमें 
अदिति के आठ पुत्र उत्पन्न होते हैं; आठ में से सात पुत्रों के द्वारा तो वह देवों 
के पास जाती है और माठंण्ड' को दूर फेंक देती है। सात पुत्रों के सहित वह पूर्व्य 
यूग' को आती है; प्रजा तथा मृत्यु के लिय वह फिर मातंण्ड' को छाती है। इस 
वर्णन से स्पष्ट पता लगता है कि ब्रह्माण्ड में जितनी शक्तियाँ काम कर रही हैं, 
उन्हीं को देव' कहा जाता है और उनका जन्म और कर्म मूलवाक्‌ या शक्ित द्वारा 
सूर्य या सूर्य से उत्पन्न सप्तरश्मियों से होता है, जिनको ऊपर देवों' के पास 
जाने वाले अदिति-पुत्र कहा गया है। जब सूर्य का मार्ग आदित्यों ( ७, ६०, २) 
देवों ( ७, ६३, ५ ) या वरुण ( १, २४, ८; १, ८७, १ ) द्वारा बनाया हुआ कहा 
'जाता है, तब भी यही बात अभिप्रेत हैं। अतः सूर्य देवों का चक्षु या अनीक ( १, 

११५, १; ७३, ३ ) तथा सारे संसार का आत्मा कहलाता है। 

अब हम आदित्यों के विषय में निम्नलिखित वर्णन १ पर विचार कर सकते 

है। 


तिस्रो भूमीर्धारियन्‌ श्रीस्तयून त्रोणि ब्रताविदर्षेअन्तरेषां । ऋतेतादित्या 





३--ऋ ० बें० २, २७, ८-९१ . 
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महिनो महित्वं तदर्यंभन्‌ वरुण सितन्न चार । क्री रोचना दिव्याधारयन्त हिरण्पयाः 
शचयोधारपूता । 

पिण्डाण्ड के प्रसंग में हम देख चुके हैं कि हमारे शरीर के भीतर, जितनी 
शक्तियाँ काम कर रही हैं, उनके भीतर इच्छा, ज्ञान तथा क्रिया शक्तियाँ निहित 
हैं। यही तीन ब्नत हैं, जो आदित्यों के भीतर स्थित बतलाये गये है। इन शक्तियों 
के क्रमशः तीन रूप बतलाये गये हैं:--- 

( १ ) स्थल शरीर की शक्तियों में व्याप्त इच्छा ज्ञान, क्रिया । 

(२ ) अन्तःकरण के अंगों में व्याप्त बुद्धि, चित्त, मन । 

( ३ ) विज्ञानमय कोष के अंगों में व्याप्त ऋत सत्य, तमः । 

इन तीन में से यहाँ प्रथम को तीन भूमि, दूसरे को तीन द्यु| तथा 
तीसरे को तीन रोचना' कहा गया है। जैसे आध्यात्मिक आदित्यों के ये 
तीन तत्त्व हैं, जिनके तीन रूप हैं, वैसे ही आधिभौतिक आदित्यों में भी। 
अतः नीचे आधिभौतिक आदित्यों के उक्त तीन तत्तवों का वर्णन किया 
“जाता है । 

(ग) अग्नि--पिण्डाण्ड में होने वाली क्रियाओं का विश्छेषण करते हुए, 
हम देख चुक हैं कि सारी क्रियाओं में तीन तत्त्व हैं, जिनके नाम क्रिया, ज्ञान और 
इच्छा हैं और जो क्रमश: अग्नि इन्द्र तथा सोम भी कह्टे जा सकते हैं | वैदिक देव़- 
ताओं की उत्पत्ति' के प्रसंग में हमने देखा कि भौतिक जगत की सारी शक्तियाँ 
भी क्रमशः तीन देवताओं में ही विभक्‍त की गई हैं, जो क्रमशः अग्नि, इन्द्र और 
चन्द्र ( सोम ) या-अग्नि, वायू, और सूर्य, अथवा अग्नि, इन्द्र और सूर्य बतराये 
गये हैं। वृहदारण्यक उपनिषद आदि के आधार पर यह सिद्ध किया जा चुका है कि 
वायु तथा इन्द्र (वेक॒ुण्ठ) एक ही हैं, और पूना ओरियन्टलिस्ट ? के तीन अंकों में 
प्रकाशित एक लेख में यह भली प्रकार दिखलाया गया है कि सोम के अच्तर्गंत विश्व 
का सारा प्रकाश आ जाता है। अतः उक्त तीन देवताओं की जो भिन्न-भिन्न सूचियाँ 
दी गई हैं, उन सबका अभिप्राय केवल अग्नि; इन्द्र तथा सोम से है। यही जो पिण्डाण्ड 
में आदित्यों ( विभिन्न शक्तियों ) के तत्त्व थे, वही ब्रह्माण्ड के आदित्यों के तत्त्व 
हैं जैसा कि उक्त ऋग्वैदिक उद्धरण ( २, २७, ८-९ ) से प्रकष्ठ है। इन तीनों तत्त्वों 
की तीन अवस्थायें हैं, जिनको भूमि, द्यौ तथा रोचना कहा गया है । अतः तीनों 
अवस्थाओं में इनका स्वरूप समझना आवश्यक है । 





१--ऊ० उ० 
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््प्रप्नि 


अग्नि का भूमि-तत्त्व स्थूल-शरीर की अग्नि के तुल्य है। अग्नि का मुख्य 

गुण दाहकत्व है| यह देखा जा चुका है कि हमारे शरीर के भीतर उष्णता द्वारा 
भोजन को पचाकर दरीर की इन्द्रिय-शक्तियों (देवों) को रसादि के रूप में 
भोजन पहुँचाना तथा सारे शरीर को गरम रखकर उसे सर्दी या रोगों से बचाना 
अग्नि का काम है। हमारे दरीर के भीतर जो नाना-कर्म-रूपी यज्ञ सेन्द्रिय मन 
द्वारा किया जा रहा है उसका यथार्थ होता भी यही अग्नि है। इस प्रकार 
ब्रह्माण्ड में भी बिना अग्नि-तत्त्व के न किसी वनस्पति या पशु का भोजन पचाया 
जा सकता है, न पौधे उग सकते हैं और न जगत में कोई क्रिया ही दिखाई पड़ 
-सकती है । अतः भौतिक जगत में भी सूर्य, वायु आदि जितनी देव-शक्तियाँ काम 
-कर रही हैं उनका एक मात्र कारण अग्नि-तत्त्व (उष्णता) है । यदि वह न हो 
तो सब ठंडे और निष्किय हो जायें । अग्ति हिम की औषधि (अग्निहिमस्थ 
भेषजम्‌) है । अतः यही इसको दूर करके जगत्‌ को सक्रिय कर सकता है ।| 
इसलिये नाना क्रियात्मक यज्ञ जो जगत्‌ में प्रतिक्षण दिखाई पड़ता है, उसका 
अध्वर्यू, होता, पोता और यजमान आदि भी अग्नि ही है :-- 

है अग्नि तुअध्वयु है, होता पुराना है तुही । 

जन्मना पोता पुरोहित, प्रशास्ता भी है तुही ७ 

ऋ० बें० १.९४, ६। 

होता का तेरा अग्नि ओर पोता का तेरा कम । 

तू सुन्दर अग्नोध और नेष्टा का तेरा कर्म ॥ 

करता प्रशारता-कर्म,और अध्वयु-कर्म भी तुही । 

बह्या का कर्म तुही करता यजमान अग्नि है तुही ॥ 

ऋण० बे० १, ९४, ६। 

पुरोहित ! हे अग्नि ! मेरा स्तवन। 

देव ! यज्ञिय ! द्रव्यदा ! - 

होता ! हमारा स्तवन ॥ ऋ० बे० १, १. १। 

इसी विचार को दूसरे प्रकार से व्यक्त करते हुए अग्नि को इन कर्मों का 

राजा, स्वामी, अध्वर्यू, संचालक आदि के रूप में वर्णन किया गया है:-- 





१--ऋ० वे० २, १, १४। । 
२--वही १, २६, ६; ९४, ३; ५९, १॥ 
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अरे अमर तू मसत्येलोक में आया । 
राजन्‌ ! तूने यहाँ यज्ञ-पूजा का जाल बिछाया ॥! 
ऋऋऋ० बे० ३, १, १८ ॥ 
अग्नि वृहत्‌ अध्वर का स्वासी--- 
सारी अहुतियों का स्वामी ॥ ऋए० बें० ७, ११.४ ॥ 
अद्भुत अग्नि जनों के राजन्‌ । 
धर्मों के अध्यक्ष प्रणाम ॥ ऋण० वे० ८, ४३, ४० । 
पिण्डाण्ड और ब्रह्माण्ड दोनों ही में अग्नि के द्वारा ही मृत्युछोक की बस्तुयें 
(स्थल वस्तुयें) रसादि में परिवर्तित होकर दिव्य शक्तियों की शक्ति को बढ़ाती 
हैं । इसलिये न केवल अग्नि के द्वारा सबको भोजन पहुँचता है, अपितु वह अन्य. 
कामों में भी मत्यं तथा अमृत (देव) के बीच मध्यस्थ का काम करता है । अतः 
अग्नि देवताओं का मुख है, जिसके द्वारा वे खाते हैं); क्योंकि आहुति चाहे जिस 
देवता की दी जाये, परंतु यथार्थ में वह अग्नि में ही दी जाती * है। अग्नि 
तत्त्व के बिना पिण्डांड और ब्रह्मांड दोनों की शक्तियाँ निकम्मी हो जायें ; अतः 
अग्नि देवताओं को जगाने वाला कहा गया है । 
वह देवताओं को नाना कर्मों में लगाता है, मानों सबको यज्ञ में भाग लेने 
के लिये बुलाता? है । कदाचित्‌ इसीलिये उसे होता आदि कहा जाता है३; 
क्योंकि होता का अर्थ है बुलाने वाला। ये सारी दैहिक तथा भौतिक क्ियायें 
ऋत ही हैं ; अतः इन क्रियाओं का मूल कारण अग्नि ऋत का भी रक्षक कहा 
गया है, और इस विषय में उसे वरुण भी कहा जाता है:--- 
यज्ञों के, राजन्‌ ! तुम, ऋत के रक्षक हो करने वाले । 
दीप्तिसान हो निज गृह में, तुम वर्धभान होने वाले ॥ 
ऋ ० बे० १, ९, ८ । 
भूवः चक्षू सह ऋत का गोपा वही वरुण ऋत कर्ता । 
ऋण बे० १०, ८, ५॥ 
अग्नि की गर्मी से होने वाले आरोग्य का उल्लेख किया जा चुका है। उससे 
अनेक प्रकार के रोग, अशक्ति, ठंड, हिख्र पशु, अंधकार आदि दूर होते हैं । यही 
अप्रिय तत्त्व राक्षस हैं, जिनको अग्नि प्रायः दूर भगाता है:--- 





१--बही २, ९२९, ५४ ।॥ २--वही, १, ५८, ३९; ७, १, १; ५। 
३--बही ७, ११, १ आदि । 
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कविमग्निसपस्तुहि सत्यधर्माणसध्वरे । देवममीबचातनम्‌ । 
ऋ० बे० १, १२, ७। 
रक्षोहणं वाजिनमा जिधमि मित्र प्रथिष्ठमुपयामि शर्म । 
शिशा नो अग्निः ऋतु्िः समसिद्धः स नो दिवास रिषः पातुनक्तं । 
अयोदंष्ट्रो अचिषा यातुधानानुपस्पृण जातवेदः समिद्धः । 
आजिहवया सूरदेवान्‌ रभस्व ऋव्यादो व॒क्त्वयपि धत्स्वासन्‌ । 
उभोभयाविद्य॒ुप थेहि दंष्ट्रा हिल्रः शिक्षानोउ्वरं पर च । 
उतान्‍्तरिक्षे परिपाहि राजञ्जम्भे: से धेहयभियातुधानान्‌ । 
तू ० बे०, १०,८७, १-३ ६ 
इस विषय में अग्नि का क्षेत्र मानव-जीवन तक ही सीमित नहीं है । पशुओं 
तथा वनस्पतियों में भी अग्नि का भाग है और वहाँ भी राक्षस-हनन का 
काम उसे वेसे ही करना पड़ता है, जैसे मनुष्य-जीवन में। अतः रुक्षोष्हा 
अग्नि अग्नि से इन क्षेत्रों के राक्षसों पर भी विजय प्राप्त करने को कहा 
गया है :--- 
यः पौरुषेयेण ऋविषा ससडझकक्‍्ते यो अदव्येन पशुना यातुधानः । यो अध्न्याया 
भरति क्षोौरमग्रे तेषां शीर्षाणि हरसापि वुइत् । विष गवां यातुधानाः पिवन्त्वा 
ब॒दच्यन्तामदितये दुरेवाः । परेनान्‌ देवः सविता ददातु पराभाग सोषधीनां जय- 
न्‍ताम्‌ । सनादग्नेमणसि यातुधानान्‌ न त्वा रक्षांसि पृतनासु जिग्युः। अनुदह सह« 
म्‌रान्‌ कव्यादो मा ते हेत्या मुक्षत देव्यायाः । 
ऋ० बें० १०; ८७. १६ १९ ४ 
ऊपर के वर्णन के अनुसार अग्नि केवल इन्धन आदि से जलने वाली घरेलू 
आग ही नहीं है ; वह तो नाना-रूप में होकर पिण्ड तथा ब्रह्माण्ड के सारे नाम- 
रूप जगत में फैली हुई है। अतः इस रूप में उसको एक अग्नि न कहकर अनेक: 
अग्नियाँ कहा जाता है, जो पृथिवी से लेकर आकाश तक सारे ब्रह्माण्ड में फैली 
हुई है । परन्तु इन सब का एकीभूत रूप भी है। उदाहरण के लिये अग्नि से एक: 
से अनेक रूप होने का सकारण वर्णन कवित्व-पूर्णशली में निम्नलिखित उद्धरण 
में देखा जा सकता है:--- 
महत्‌ तदुल्वं स्थविरं तदासीद्येताविष्टितः प्रविवेशिथापः ॥ 
बिद्वा अपदयहहुधा ते असने जातवेदस्तन्वों देव एकः ॥॥ 
को भा ददर्श कतमः स देवो यो से तन्‍्वो बहुधा पर्येपडयत्‌ । 
बवाह सित्रावरुणा क्षियन्त्यग्नेविद्वाः समिधा देवयानीः ॥ 
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ऐच्छामत्वा बहुधा जातवबेंदः प्रविष्टमरने अप्स्वोषधीष । 
तें त्वा यसोअचिकेच्चित्रभानोदद्ान्तरुष्यादतिरोचसानस्‌ । 
अग्ति के इसी एकीभूत रूप को वेश्वानर कहा गया है । इसी वैश्वानर कहे 
ही ये सारी अग्नियाँ हैं और इसी में सारे देवता (विश्वे अमृता) मादन (आनन्द 
भोग ) करते हैं), क्योंकि वेश्वानर उपर्युक्त भूमि-तत्त्व अग्नियों की नाभि है । 
यह आकाश का शिर तथा पृथिवी की नाभि है? । पव॑तों, वृक्षों तथा मनुष्योंः 
आदि में फैली हुई नाना अग्नियाँ उसमें बसे ही स्थित हैं जैसे सूर्य में ध्यूव रश्मियाँ 
(रश्मयोध्र्‌ वास ), और वैद्वानर का नाना रूपों में विभक्त होना ही देवों द्वार/& 
उसका विभिन्न रूप में उत्पादन करना है । ऋ० वे० १०,९०,७२ में सलिल यए 
समुद्र में छिपे हुए एक सूर्य का उल्लेख है ; जिसके व्यक्त होने पर अदिति अपने 
पुत्रों को उत्पन्न करनेंउनके द्वारा नाना रूपों में जाती है” । उपर्युक्त वेश्वानर,. 
जिसकी उपमा सूर्य से दी गई है, यही सूर्य प्रतीत होता है ; अतएव वेशवानर 
को स्व: घारण करने वाला भी कहा जाता* है । वि भिन्न देवों के लिए 
विभिन्न अग्नियों' को उत्पन्न करने वाला स्वयं वैश्वानर या व्यक्त सूर्य ही अग्नि 
का झ्यु-तत्त्व' है । परन्तु यहाँ सूर्य” से अभिप्राय सूर्य नक्षत्र से नहीं, अपितु अग्नि' 
के उस थझयु-तत्त्व' से है, जो सूर्य आदि की विभिन्न भूमि-तत्त्वात्मक अग्नियों में 
भी व्याप्त है । यही कारण है कि वैद्वानर और सूर्य नक्षत्र का समीकरण 
ग्रास्क के समय में भी उपयुक्त नहीं समझा गया था १ 
* सूर्य-सूकतों में भी जहाँ जहाँ सूर्य की व्यापकता तथा बिराठता का उल्लेख 
है, वहाँ इसी वेब्वानर से अभिप्राय है । ऋ० बे० १,११५ में सूर्य को देवों कह 
'अनीक' (चेहरा), चर-अचर का आत्मा तथा मित्र, वरुण और अग्नि का चक्षु 
कहा गया है ।(मं० १) । यह वेश्वानर तो व्यक्त सूर्य' है। परन्तु उपर्युक्त 
समुद्र सलिल में छिपे हुए अव्यक्त सूर्य' को देखना संभव नहीं । अतः चक्षुओं: 
के लिए तथा शरीर के लिए ऐसा चक्षु प्रार्थना में माँगा जाता है, जिससे मानक 
चक्षुधारी सारे विश्व का विशेष दर्शन कर सके और सुसुंदर सूर्य का साक्षात्कार 
फर सके -- 





१--ऋ० बे ० १, ५९, १॥ २--बही । ३--बवही १, ५९, २०, ३२, १४ ४ 
४--ऋ० बे ० १, ५९, ५-३, ३, २, ३ । ५--६-८ । 
६--ऋण० बे ० १, ५९, ४; ३, २, ७। 
७--नि० ७ । 
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चल्षुनों दे वः सविता चक्षुनं उत पर्बेतः । चल्षुर्धाता दधातु नः । 
चक्षनों धेहि चक्षषे चक्षुविस्य तनूभ्य: । संचेद॑ वि च॒ पव्येस । 
सू संदृइयं त्वा वयं प्रति पश्येम सूर्ये । वि पर्येम नृचक्षसः। 
( ऋ० बे० १०, १५८, ५ ) 
यह अव्यक्त सूर्य उक्त सूर्य का ही सूक्ष्म रूप है और इसमें पूर्वावस्था की 
वह प्रगति” या विक्ृति नहीं, जो सुसंरब्ध' अवस्था ) में होती है । यही अग्नि 
की 'रोचन' अवस्था है । 
यदि पिण्डाण्ड के साथ सादृश्य देखें तो स्थुल-शरीर में अग्नि का भूमि-तत्त्व, 
सृक्ष्म-शरीर (मनोमय ) में द्यु-तत्त्वः तथा कारण-शरीर (विज्ञानमय ) में रोचन- 
तत्त्व' है। जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है। ब्रह्माण्ड में ये अवस्थाएँ क्रमशः 
ये हैं :-- 

(१) सलिल या समुद्र में गूढ़ सूर्य (रोचन) 

(२) व्यक्त-सूर्य-अदिति के गर्भेस्थ आठ पुत्र (द्युः) 

(३) अष्ट आदित्य तथा नाना अग्नियाँ (भूमि-तत्त्व) 

इनमें से सूर्य अवस्था ही तानात्व का यथार्थ कर्ता है । अतः एक सूर्य-सूकक्‍्त * 
में सूर्य” को विश्वकर्मा कहा गया है। यह दिव्य 'रोचन' है, जो स्व: (तु० क० 
वैश्वानर-स्व: ) रूप में ज्योति के द्वारा विविध रूप से प्रकाशित होता हुआ आता 
है और सम्पूण भुवनों को बनातार है। यह श्रेष्ठः है और ज्योतियों में भी 
उत्तम ज्योति हैः । इस अवस्था का और अधिक वर्णन करने से पहले सोम 
तथा इन्द्र के विषय में कुछ कह देना आवश्यक है । 

(घ) सोम--पिण्डाण्ड के सोम का वर्णन हो चुका है। हमारे क्षणिक-संवेद, 
संचारी भाव, स्थायी-भाव, रस तथा सौंदर्यानुभूति या आनन्दानुभूति सभी इसके 
अन्तगंत आ जाते हैं । यह हमारे जीवन का. उत्कृष्टतम तत्त्व है ; पतंजलि के 
अनुसार भी यह तत्त्व जितना ही अधिक विकसित होगा उतनी ही समाधि में शीक्ष 
सफलता मिलेगी । इसी के विकास की चरम-सीमा में स माधि और ऋषि-दृष्टि . 
प्राप्त हो सकती है; इसी में काव्य-प्रतिभा तथा ब्रह्मानन्द-सहोदर रस मिल 
'सकता है । इसी के प्रसाद से जीवन में सुख तथा शान्ति प्राप्त हो सकती है। 
अतः इसी को सब चाहते हैं । स्थूल-शरीर में सारे कर्म' सोम के द्वारा होते हैं 








१--कण० बे ० १०, ७२, ६१. २--ऋ० बे० १०, १७०, ४ । 


क्‍ ३-+बही ै ४--बही, १०, १००, ३०१। 
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(९६, ७, ९६, ११) ; तृतीय धाम (कारण-शरीर) का सोम ऋषि-मना 
ऋषि-कृत्‌ तथा कवियों का पथ-प्रद्शक (७, ९६, १८) है, और सूक्ष्मशरीर 
(मनोमय ) में वह मतियों' का जन्मदाता ) है । हमारे मन का रागात्मक, 
ज्ञानात्मक या क्ियात्मक किसी प्रकार का भी आचरण सोम के बिना नहीं चल 
सकता । अतः सोम से प्रार्थुना की जाती है कि वह मन को उक्त तीनों तत्त्वों 
की ओर संचालित करे ; क्‍योंकि उसके (सोम के) 5 दि-स्पुशः कामा:” यथार्थ 
में हमारे जीवन के सम्पूर्ण क्षेत्रों में विद्यमान है:-- 
भद् नोषपि वातय सनो दक्षमुत ऋतमु । 
अधा ते सख्ये अन्धसों विबोसदे रणन्‌ गावो न यवसे विवक्षसे । 
हृदिस्पृशस्त आसते विद्वेषु सोम धासस्‌ । 
अधा कामा इसमे विवोमदे वि तिष्ठन्ते वसुयवों विवक्षसे ।॥। 
अपने शुद्धतम रूप में इच्छा-शक्ति या सोम ब्रह्म का आनन्द स्वरूप ही है, 
सारे देव और मनुष्य जिसको मध्‌ कहते हुए सर्वत्र घमते हैं, वह यथार्थ में हमारा 
भीतरी प्राण या जगदम्बा अदिति ही है । उस सोम को पीते ही हम अमृत हो 
जाते हैं, हमें ज्योति प्राप्त हो जाती है और हमको देवता मिल जाते हैं*। यही 
समाधि की अवस्था में आनन्द्रानभृति है । 
ब्रह्माण्ड के सोम का गुण भी प्रकाशत्त्व है | वास्तव में वह है ही प्रकाश । 
अतः सोम सर्य के समान है या सर्य के साथ चमकताडे है। वह अपने प्रकाश 
से अन्धकार को मारता है। वह सूर्य» और विद्युत से उत्पन्न होता है तथा 
पर्जन्य सोम का पिता* है । सूर्या सूक्त (ऋ० बे० १०,५-८)*में उल्लिखित 
सोम भी चन्द्रमा ही है, जो आज मिट जाता है और कल फिर पहले ही जेसा हो 
जायेगा । ब्राह्मणों में तो चन्द्रमा का देव सोम कहा ही गया5 है । इससे यह प्रतीत 
होता है कि ब्रह्माण्ड में प्रकाश मात्र को सोम” कहा जा सकता है । अतः सोम 
से|प्राथंता* की जाती है कि वह द्यु'लोक से पृथिवी पर दीप्तिमय वृष्टि करे । 
१--कऋ० बे ० ७, ९६, ५। २--ऋ० बे ० ८, ४८, १-३॥। 
३--बही, ९, १, ६; ७२, ३; ११३, ३२ । 
४--बही, ९, ९, ७, ९, १६०२२; ६६, २४; १००, ८; १०८, १२। 
५--वबही, ९, ९३, १। ६--वही, ९, ८२, मे तु० क० ११३, ३। 
७--ऋ० बे ० ९, ८२, ३ तु० क०.११३, ३३ <८>-ऐं० ब्रा० ७, ११, ८। 
९--ऋ० बे ० ९, ८। 


९२ वेदिक-दर्शन 


उषा तथा सूर्य के समान अपनी किरणों से भरने अथवा परिपूर्ण करनेवाली * 
या सारे विश्व को सूर्य तुल्य ओत-प्रोत करने वाली यह दुतिमय शुक्र-बृष्टि 
अथवा सोम-सर" या तो हमें समाधि अनुभूत ज्योतिव्‌ ष्टि में मिल सकता है 
या प्रतिदिन होने वाली सूर्य-प्रकाशवृष्टि में । 

अग्नि की भाँति सोम को भी त्रिपदस्थ> कहा जाता है, क्‍योंकि वह तीन 
स्थानों में रहता है और उसके तीन पवित्र [छलनियाँ] फैले हुए ४ हैं। अग्नि 
के समान सोम के भी ये तीनों स्थान पिण्डाण्ड में स्थल, सूक्ष्म तथा कारण-शरीर 
और ब्रह्माण्ड में क्रमश: भूमि, द्यु तथा [दिवस्पद] रोचन प्रतीत होते हैं । एकः 
दृष्टि से कारण शरीर या 'विज्ञानमय' कोश ही एक पवित्र' है, जो सारे अंगों 
म॑ अपना जार बिछाये हुए है, और जिससे ब्रह्मणस्पति सोम के बिन्दु छन-छन 
कर चारों ओर छितराते” हैं। उसी प्रकार ब्रह्मांड में दिवस्पद' ही एक' पवित्र” 
है जिससे अनेक दीप्तिमान तन्तु दिवस्पृष्ठः पर स्थित होते हैं, और प्रथम उषाओं 
[अग्निय: उषसः] के रूप में नाना भुवनों का भरण-पोषण करते हैं और इसकी 
माया से मायावियों का निममांण होता है--मनुष्य तथा पितरों का गर्भ पड* जाता 
है । तीवों स्थानों को तीन पृष्ठ कहा जाता था, अतः सोम प्रायः त्रिपृष्ठ भीः 
कहलाता है । इनमें से दिवस्पृष्ठ का उल्लेख प्राय: मिलता* है। 

पेय सोम--पिण्डाण्ड और ब्रह्माण्ड के सोम की कल्पना वास्तव में पेय सोम 
के आधार पर हुई है, और यद्यपि आध्यात्मिक तथा आधिभौतिक सोम का ही 
वर्णन बंद में प्रधान है, फिर भी कर्मकाण्ड में पेय स्रोम को ही विशेष महत्त्व 
प्रदान किया गया है। अतः पेय” सोम का रूप निर्धारित करता आवश्यक प्रतीक 
होता है । सोम का मुख्य नाम मद है, यहाँ तक कि सोम-पान की सारी क्रिया 
भी मद धातु से ही व्यक्त की जाती हे। मद शहद का नाम८ है और आधुनिक 
विद्वानों की सम्मति में इसका सम्बन्ध भारोपीय धातु 77७ से है, जो अनेक 
भाषाओं में इस प्रकार * फेली हुईं है :-- 

लेटिन--7706! शहद । 

ग्रीक-47706॥ शहद । 





१--बही, ९, ४२, ५। २--बही, ९, ५४, १-४ । 

- रे+-९%, १०३, २। ४--९, ९७, ५५ । ए--९, ८३, ११। 
इ--वही अनु० ॥ ७--८६ २७; ९, ४८३, ३। .८--नि० ११, १! 
९--दे०. उछातकाः ; 776 सि0768 ० पाप फ्पएण९&708. ?-9 
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अलवेनियन--777]9! शहद' 
गौधथिक---77[7[ शहद । 
ऐंग्लोसेक्सन---7]80 शहद सा मीठा' । 
ए669ण, शहद सी ओस' । 
कानिश---/06] शहद । 
थु आइरिश--777 शहद 
आर्मीनिअन----.]607 शहद । 
इस सूची में ऐंग्लोसेक्सत 77076 और जोड़ा जा सकता है। ये सभी 
शब्द संसक्ृत मद से निकले हुए हैं ; इसकी पुष्टि निम्नलिखित शब्दों से 
भी होती है, जिनमें से द, लू तथा ड एक दूसरे के स्थान में आ सकते 
हैं :-- 
[१] इं० 777 - ज० 770॥ ८ ऐं० सै० 77600; 7760!06, 
( 706! मद0/6 उदक ) 
[२] सं० मृदु-८-इं० 776]0ए-एऐं ० सै० 7697छ. 
है न्ड्च पाप्रशक्त 
[३] सं० मुलीकल्‍+डच, 70!2-ऐं० से 77॥80. 
न्ग्री० 709]9/7208--लै० 770]8 
[४] सं० ईदृश (क्‌)>एऐं० सै० 70 या ए|०८ई० 7 (इस प्रकार) 
[५] बै० नील, सं० नीड-+लै० शांवेशर8फ्रें-70 -हि० नीड़ 
न्ज्ऐं से० 7686 * 
[६] सं० ऋभ+-प्र० 7777-लै० 0070७ ८-ऐ से 30906 
>ऐं० सै० ह०!८-आइस. 2]0, 
-- स्वे ० शॉचकिइं० &![. 
न्‍न्ना० ह76. 
आधुनिक विद्वान्‌ भारोपीय भाषाओं में मर्दा की पर्यायवाची धातु 776॥0 
4--तु० क० ऐग्लोसेक्सन 78850]870, इं० 7/6802, सं० निषण्णः । 
२--५िंप्र908 05507, 4, 708-20; ५/७०८४७८/१, + ८, 24 
297: 6९०९, 6858७] छिप्रागे6 कराए 0668 सि07ए88 263; 
००१०) ४७१० ए०027 +%. 34;: (४7707 7.68, 
िव० ॥ए००78७॥8. ?. 20; ॥ ९४४, +»ै6. ४७९. घ७« 38. 
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के अतिरिक्त 7706007 भी मानते हैं जो विभिन्न भाषाओं में निम्नलिखित 
रूपों में पाई जाती है :-- 

“संस्कृत मधु (शहद, मीठा पदार्थ) ; मधुकर (मधुप), पु० बल्गेरियन 
77607 (हहद); लेथुआनिअल 776088 (शहद ), 776त7 (शहद-दूध का 
मिश्रण ); ग्रीक 7760॥7 (मादक पेय) ४7606 मादकता; पु० हा० जर्मन 
70600 (शहद-दूध का मिश्रण); डच 77680; वल्श 77600; अँमग्रेजी 
“/7680” ) इस सूची में जर्मन 770० या 77007 भी सम्मिलित किया जा 
सकता है । 

उपर्यक्त मद' तथा मधु शब्दों की परीक्षा से प्रतीत होता है कि वास्तव 
में ये दोनों शब्द एक ही मूल धातु मद से निकले हैं। मध्‌ केवल मद + दुह का 
संयुक्त रूप है ; इसी कारण मधु से निकले हुए शब्दों का अर्थ प्रायः शहद- 
दूध मिश्रण होता है। अतः मधु शब्द में मर्दा की मिठास के साथ तुलना अभिप्रेत 
प्रतीत होती है। इसी प्रकार अं० प्र, ज० 76 ऐं. से. ॥760७, 
778! 0]6, सं. मद्‌ उदक से मालूम पड़ता है कि दूध की मिठास शह॒द-पानी के 
मिश्रण के समान समझी जाती थी; इसीलिये इसका नाम 7060]0 आदि रक्‍्खा 
गया । 

इस प्रसंग में यह बात याद रखने योग्य है कि मद तथा मधु दोनों ही 
सोम के नाम हैं और भारोपीय यग में शहद का उपयोग बहुत होता था । प्राचीन 
ग्रीक साहित्य में फिलामेन और बासिस' की कहानी उन्हीं दिनों की याद दिलाती 
हैं । भारतीय कमंकाण्ड में मधुपर्क' का उपयोग उन्हीं दिनों का अवशेष है ॥ 
यूरोपियन परम्परा में शहद-दूध या शहद-पानी का मिश्रण अथवा शुद्ध शहद 
देवताओं को दिया जाता था। भारतवर्ष में भी मद (सोम ) शुद्ध अथवा जहू 
या दूध के मिश्रण के साथ देवताओं को दिया जाता था। शुद्ध सोम इन्द्र तथा 
वायू को दिया जाता था जो इसीलिये शुतिया[/* कहे जाते हैं | दूध के साथ 
मिलाकर उसे और देवताओं को दिया जाता३ था । 

भारोपीय जीवन में मद अथवा मथु उतना ही लोकप्रिय मालूम पड़ता है 
जितना वेद में सोम । इसीलिये जो मद या मधु सी मीठी होती थी, उसे मधु 





१--3ि66७7 :, 07706 07 7040 ४प्राौ/09९878, 9. 
२--४७९०१०४९॥; ए6व6 ए॥008ए ?. 02. 
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कहते थे । परमानन्द की शिक्षा देने वाली विद्या मधु-विद्या' या मधु-ब्राह्मण 
कहलाती ' थी । परम लोक के रूपक में भी आनन्द के प्रतीक मधु की नदियाँ 
हैं और वहाँ के निवासियों को भी मधु-मादन करते हुए बताया जाता है। अत्यंत 
उपकारी देवताओं के नाम भी मधु-कशा, प्री-मेथुस, एपीमेथुस आदि मथु से 
ही निकले हुए हैं | मधुच्छन्दर्स एक ऋषि का नाम है; मद्घ (बैं०) 77600 
या 77640 (अंग्रेजी) 700७ (लैटिन) 77600]:७ (ग्रीक ) तथा मदवती 
(संस्कृत ) मधुर तथा गुणकारी पौदों के नाम हैं। देवों का प्रसाद मधु सा 
मीठा था और स्वर्गीय तथा पार्थिव आनन्द की तुलना भी मधु से की जाती थी; 
अतः मद्‌' का अथ ही हो गया--भोगना या आनन्द मनाना * | प्रिय-दर्शन पक्षी 
का नाम मद्‌गू (तै० सं० ५,५, २०, १; मैं, सं० ३, ४, ३ ; वा, सं० २४, 
२२,३२४; छा० उ० ६,८,१,२) अथवा ऐसा ही कुछ और रक्‍्खा जा सकता था| 
नीचे दिये हुए ऋ० वे० १०.६८.८ में उल्लिखित दिव्य सोम के एक रूपक में 
सध्‌ (सोम ) निकालने का जो वर्णन है उससे भी प्रतीत होता है कि सोम शहद 
ही था:-- 
अदनाउपिनद्ध मधुपर्य पव्यन्मत्स्थ॑ न दीन उदतनिक्षियग्तम्‌ । 
निषःज्जभार चमसं न वक्षाद्‌ वृहस्पतितरिरवेण विक्ृत्य ॥ 

अर्थात्‌ 'चद्ठान से ढके हुए मध्‌ को, क्षीण जल में रहते हुए मत्स्य के समान 
बृहस्पति ने देखा और विरव से काट काट कर उसी प्रकार निकाल लिया जिस 
प्रकार वृक्ष से चमस । यद्यपि यहाँ दिव्य सोम का प्रसंग है, फिर भी पाथिव 
पेय के लिये निम्नलिखित बातें ध्यान देने योग्य हैं :--- 


१--आ, भा, ४, १, ५, १८; १४, १, ४, १३; वूं, उ, २, ५, १९, तु, क, 
ज6एऊः करदवाइछ06 5 प्रता०७0, ३, ४, १० 

२--क्र, बे, १, १५४; ३, ६९, ७; ९, ११३ १>३। 

३--७, वे, १, २९, ३! ६७, ४; अ, वे, १०, ७, ७९; पें, वि, बां, २१, 
१०, १२ तु. क, (00004 860 ?60४ए३४०72 4)96007%7ए. 

४--बजे, ऋ, वे, ६, ७०, १; ५; आ, वे, १, ३४, ४; ६, १-२, २ तु. क, 
पए7७७०७४७ [095506 5७िफवालआा ५, ३८६; ४-४ ॥0&॥ पते. 
औागक्षा'ए%प७प9 ३४, ३५, ३०४, 2007/ी6वे है ऐ. 276; 
277776'. 2. )) 4, 69; 

५---तु, क्र, बेदिक 'मादयस्व सदयि' आदि जो ऋ, बे, प्रायः प्रयुक्त हें.ते हें। 
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(१) मधु चट्टान से ढका हुआ था । 

(२) बृहस्पति ने उसे ऐसा घता या अधिक देखा जैसा जल क्षीण होने 
घर मत्स्य समूह । 

(३) पूरा मध्‌ नहीं निकाछा गया; जो निकाला गया वह ऐसे जैसे वृक्ष 
ओके से एक चमस । 

(४) मधु काट कर निकाला गया । 

(५) काटने का उपकरण विरव' था, जिससे काटने पर एक छाब्द नहीं 
होता था । 

इस वर्णन को अच्छी तरह समझने के लिये मधु-मकक्‍्खी का पालन तथा उसके 
छत्ते से मधु को निकालने की विधि ध्यान में रखना आवश्यक है । आजकल भी 
डुमारे देश के पहाड़ी लोग मध्‌-मक्खी पालते हैं। वे कभी कभी पहाड़ी की चद्रान 
में ही एक ऐसी दराज' बनाते हैं, जिसमें एक ओर तो बहुत छोटा सा छेद मधु- 
मक्खियों के आने जाने के लिए रखते हैं और दूसरी ओर बहुत बड़ा द्वार होता 
है, जो पत्थर से अधिकांश ढका रहता है और केवल कुछ खुला रहता है, जिसमें 
से मनष्य प्रतिदिन बढ़ते हुए शहद के छत्ते को देखता रहता है । जब छत्ता पर्याप्त 
बढ़ जाता है तो वह धीरे से थोड़ा सा शहद काट लेता है और शेष रहने देता है, 
जिससे मधु-मक्खियाँ उस स्थान को छोड़कर भागें नहीं । सन्‌ १९२१ ई० में स्पेन 
में प्राप्त एक प्रागैतिहासिक आलेख्य * से पता रूगता कि यही प्रथा उन दिनों योरोप 
में भी प्रचलित थी; अतः बहुत संभव है. कि भारोपीय काल में भी इसका प्रचार 
हो । उक्त आलेख्य में एक मनुष्य रस्सी की एक सीढ़ी से शहद निकालने के लिये 
चढ़ रहा है; रस्सी जिधर से मक्खियाँ आ जा रही हैं उधर न लटक कर दूसरी ओर 
लटक रही है, जिससे मधु-मक्खियाँ डरे या घबरायें नहीं । चित्र में मनुष्य केवल 
लेगोटा बांधे हुए है और केवल दो एक मव्खियाँ छत्ते में से आ जा रही हैं। इसके 
विपरीत आजकल मैदानों में किसान धुएँ से मक्खियों को उड़ाकर और अपने शरीर 
को कम्बल से लपेंट कर जाते हैं और पूरे छत्ते को काट लेते हैं । 

सोम-याग के अन्तर्गत सोम-विक्रय कर्म-काण्ड में भी मथु-मक्खियों से मधु 
छीनने की झलक दिखाई पड़ती है। यह कर्मकाण्ड खरीदने तथा लूटने का मिला- 
जुला रूप है, क्योंकि दिव्य सोम वाक्‌' मूल्य रूप में देकर गन्धर्व से खरीदा जाता 
है और पार्थिव सोम मधु-मक्खियों से छीना जाता है । इनमें से प्रथम का अभिप्राय 
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'तो आगे चलकर व्यक्त किया जायेगा; परन्तु सोम का छीनना या हूटना अवश्य 

ही इस कर्मकाण्ड में सुरक्षित है, यहाँ तक कि सोम-विक्रेता शूद्र को मारपीट (कदा- 
चित्‌ दिखावटी ) के बाद मुल्य देकर भगा दिया जाता है और उसके विषय में कहा 
जाता है कि वह उसी तरह रोता चिल्लाता जाता है, जिस प्रकार मध्‌ लटने के 
बाद मधु-मक्षिका  । 

* ऋग्वेद में एक स्थान ? पर तो स्पष्ट रूप से सारघ ( मधुमक्खी का ) मधु को 
ही सोम कहा गया है। यहाँ पर इन्द्र को सारधघ मधु से मिले हुए दूध ( घेनव:ः द्रव: ) 
'को पीने के लिये आमन्त्रित किया गया है; और इसी पेय को फिर सोम तथा इन्द्र 
'का भोजन कहा गया है जिसके लिए इन्द्र प्यासा रहता है। मधु-मक्खियों के मधु 
'तथा सोम की एकता ऋ० वे ०, २, २४, ४ में स्पष्ट है, क्योंकि यहाँ पार्थिव मधु- 
प्राप्ति के रूपक द्वारा दिव्य मधू की प्राप्ति बतलाने के प्रसंग में कहा गया है ब्रह्मण- 
स्पति ने जिस अद्मास्य ( पत्थर जिसके मुख पर था ) अवांगमुखी मधुधार को 
चज्ीर निकाछा उसको सारे देवता भोगते हैं और उसी से अनेक एक-सम॒द्री* को 
सिड्चित करते हैं । ऋ० वे० ३, ५३, १० में प्रयुक्त 'नैचाशाखं”3 के आधार पर 
विद्वानों का कहना है कि सोमवृक्ष की शाखायें नीचे की ओर को होती थीं । परन्तु, 
यदि इसका कुछ भी ऐसा अथं है, तो वह मध्‌ के छत्ते के लिये ही अधिक उपयुक्त 
है, जिसकी जड् ऊपर को तथा अनेक अधोमुखी शाखायें होती हैं । 

(ह) सोम-वक्ष--( १) अरुण-बृक्ष--लोगों के हृदय में यह बात अच्छी 
तरह बेठी हुई है कि सोम का एक पौदा, लता या वक्ष होता है। अतः कई 
विद्वानों ने इसे ढूंढ निकालने का प्रयत्न किया । परन्तु तारीफ की बात यह है 
फि सूत्रों तथा ब्राह्मण-म्रन्थों में भी यह दुलेभ वस्तु मानी जाती है और उसके 

स्थान पर विभिन्न पौदों के प्रयोग का विधान किया जाता है। सुश्रुत के अनुसार 


१--ऋऋ० ८, ४, <-११॥। 

२--दे० ऊ० आप के अन्तर्गत समुद्र, की कल्पना । 

3े--तु० क० सायण के अनुसार इसका अर्थ नीच जन्म वाला है; काट्यायन 
ओत ( १०, १९, १३ ) के अनुसार स्थान का नाम है; ग्रासमान, लुडविग 
तथा त्सिमेर प्रथम अर्थ को मानते हैं, जबकि हिलेब्नों के अनुसार इसका अर्थ 

“अधोम॒ुखी शाखाओं वाला' है ( वेदिक मेथोलोजी १, १४, १८; २, २४-१ 
२४५ ) । 
४--8ज शपालाः औ९009व6९070ए 287 0०00७ 488]. 
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तो वह ऐसी रहस्यमयी लता है, जिसको अधर्मी कृतघ्न, भेषजद्वेषी तथा ब्राह्मण 
द्वेषी देख ही नहीं सकते :-- 
नतान्पव्यन्त्यवभिष्ठा: कृतध्नाइचापि सानवाः । 
भेषजद्नेषिणइचापि ब्राह्मणद्रेबिगस्तथा ॥ (सुश्रुत २९ ) 

ऋण वे० १०,९४,३ में अरुण वक्ष की शाखा का उल्लेख है जिसके आधार 
पर विद्वानों ने अनुमान किया है कि सोम का तना छाल होता होगा । परलन्‍्तु, 
सम्पूर्ण सूकत पर विचार करने से यह बात स्पष्ट रूप से ज्ञात हो जाती है कि 
वहाँ पर एक रूपक द्वारा आधिभौतिक और आध्यात्मिक सोम का वर्णन किया 
गया है। मधुमक्खियों के छत्ते प्रायः पहाड़ी चट्टानों या वक्षों में पाये जाते थे; 
अत: दिव्य-सोम (प्रकाश) के विषय में भी यही कल्पना की गई। नक्षत्र मण्डित 
आकाश तथा मधुकोप्ठक-मय छत्ते में स्वाभाविक सादुश्य था। चन्द्रमा के द्वारा 
वह सारा सोम निकलता हुआ माना जा सकता था'। अतः जिस प्रकार इस 
सोम का जन्म उल्लिखित पहाड़ी चढ्रान से सम्बन्धित किया गया, उसी प्रकार 
उक्त नक्षत्रों के छत्तों के लिए भी एक वक्ष की कल्पना की गई | आकाश तो 
उस वृक्ष की डाली ही है, जिस पर नक्षत्रों का छत्ता छटका हुआ है। अतः 
वह वृक्ष तो ज्योतिमंय विश्व-वृक्ष ही हो सकता है | यही वरुण (प्रकृति) का 
अरुण (उज्वल पक्ष) वक्ष है, जिसकी जड़ ऊपर को है (नीचीन स्थुरुपरि बुध्न 
एवाध्स्मे अन्तनिहिता केतवाः स्यु:) ; और इसी के आधार पर ऊरध्व॑मूल संसार- 
वृक्ष की भी कल्पना की गई है, जो न केवल मध्‌ के छत्ते पर ही ठीक बैठती है, 
अपितु हमारे पिण्डाण्ड पर भी भरी भांति लागू हो जाती है। 

अतः उक्त सूकक्‍त (१०,९४) में आकाशीय सोम के रूपक द्वारा आध्यात्मिक 
सोम का वर्णन बड़े सुन्दर ढंग से किया गया है। ब्रह्मांड के समान पिण्डाण्ड 
में भी प्रकाश तथा अन्धकार का खेल मचा हुआ है। नेत्र और कान मृदकर 
जब साधक ध्यान करने बैठता है, तो उसे अरुण आकाश में अनेक अन्धकार-घतः 
उठते हुए दिखाई पड़ते हैं ; और साथ ही वह घन-गर्जन की सी ध्वनि भीः 
सुनता है। इन्हीं बादलों को उक्त सूत्र में ग्रावा, सोमधारी अद्वि या पर्वत कहा 
गया है, जो सेकड़ों और सहस्त्रों के समान शब्द करते हैं, जो फैलनेवाले (विष्ट्रो ) 
हैं, अरुण व्‌ क्ष की शाखा (आकाश-ज्योति ) को खाते हुए फैलते हैं। और अपनी 
बहनों (विद्युत रेखाओं ) के साथ नाचते हैं तथा पृथ्वी को जलघरों से आधोषित 
कर देते हैं ; ये सुपर्ण' हैं, जिनके शब्द (वां) करने पर दिव्य अग्नियाँ (इषि- 
रा:) इईंष्णा होकर नृत्य करने लगती है और सूर्यश्वित' रेतसपुर (वहु) रूपों 
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में स्थापित हो जाता है; वें एक साथ। जुड़े हुए .(साकं-यकता) तथा धुर धारण 
किये हुए वृषभों के समान बहते हुए आते हैं। यहाँ पर कृष्ण होकर नाचनें- 
वाली दिव्य अग्नियाँ अथवा सूर्यश्वित' रेतस के नाना रूप उक्त बादलों से 
बरसने वाले भौतिक जलबिन्दु तथा आध्यात्मिक सोम--कण हैं । जिस प्रकार 
आध्यात्मिक सोम-रस दश इन्द्रियों द्वारा व्यक्त होता है, उसी प्रकार भौतिक सोम 
(प्रकाश) भी दश दिशाओं द्वारा व्यक्त होता है। अतः ये सोमधारी आद्रि 
दशयन्त्रों वाले! कहे गये हैं। जिनके विभिन्न प्रकार के दश-दश अंग बतलाये 
गये हैं :--- 

दद्मावनिभ्यो दशकक्ष्येभ्यों दह्ायोक्‍त्रेभ्यो दशयोजसनेभ्यों 

दहाभीशुभ्यो अचेताजरेम्यों दशधुरो दशयुक्तावहदभ्यः 

ते अद्बयों दशयन्त्रास आशवस्तेषामाधानं पर्येतिहर्यतम । 

इसलिये, यह निश्चित रूप से कहा जा सकता है कि उक्त प्रसंग में वणित 
अरुण वक्ष कोई पौदा नहीं अपितु प्रकाश का विश्व-वक्ष है। इस प्रकार के 
विश्व वृक्ष की कल्पना अन्य देशों के साहित्य में भी मिलती है । 

(२) अस-यर्ग-द्रसील--नारवेंजिअन साहित्य में असयगद्गसील' नामक 
ऐसा ही एक वृक्ष है। वह सारे विश्व में फेला हुआ है--उसकी शाखायें नीफल 
हाइम (निम्नधाम या पाताल) की गम्भीरतम गहराइयों, मिदगर्द (मध्यगत 
या अन्तरिक्ष ) के सारे प्रदेशों तथा अस-गर्द (स्वरगगलोक )' के कोने कोने में 
फैली हुई है । उसकी उच्चतम शाखा लछेराद शान्ति प्रदायिनी है, जो ओदीन 
(आकाश का अधिष्ठाता देवता) के गृह पर छाया किये हुए हैं। लेराद के 
उपर एक गीध बैठा हुआ है जिसके नेत्रों के बीच वेदफोलनीर' नाम का एक 
इयेन बैठा है, जो अपनी दृष्टि तीनों लोकों में फेंकता हुआ वहाँ की सारी घटताओं 
को जान लेता है। गीध तथा इयेन का मिलाकर वही काम है जो भ्रीस के सूर्य 
देवता हेलिअस' का है। अतः गीध को सूर्य तथा इयेन को सूर्य की किरण-संहति 
कहा जा सकता है । यह सदा हरा रहने वाला तथा कभी न मुरझानेवाला 
वक्ष है , जिसके पत्तों को देवों के मृग नक्षत्र चरा करते हैं। चन्द्रमा ओदीन 
का हाइद्रोब' नांमक बकरा है, जो इस वृक्ष को अपना चरागाह बनाये हुए है । 
यह चन्द्र रूपी मीड (सोम) का प्रमुख स्त्रोत है, यद्यपि मृगरूपी नक्षत्रों से भी 
इसकी प्राप्ति होती है । इसी वृक्ष की शाखाओं तथा पत्तियों द्वारा जो दिव्य 
जल' ठपक पड़ता है उसी से मधुमक्खियाँ छत्तों में शहद बनाती हैं। मृगरूपी 
नक्षत्र भी प्रतिदित मधुमती ओस टपकाते हैं । 
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इस वक्ष" पर देवों का भाग्य आश्रित है और इसी में प्रतिदिन देवों की 
'बैठक होती है, परन्तु यह सुरक्षित नहीं है। नीफल हाइम (पाताल ) के ह॒रगनीर 
नामक कुंड में एक नीधूंग नाम का राक्षस है, जो अंधकार रूपी असंख्य कीड़ों 
के साथ इस वृक्ष की जड़ों को काटा करता है, क्योंकि इस वृक्ष के गिरते ही 
अअस' (स्वः) प्रकाश नष्ट हो जायेगा, और फछतः: देवता मृत्यु को प्राप्त हो 
जायेंगे :--- 

“॥7०प९) &।। 0फ्ा 6 8 077७" ]070फ83 7097279706, 

पफ& ००७ राव00ा2 7000 06 छ07थ 060ए. 

मर ॥8088 488 ॥8 जग086 ए8ए8 96४ॉंशञक ट्रो०ज, 

(00 ४96 #6708 0709 87वें 20067789 8070 00875. 

( फ्ञात्णहु 7968 ण 096 7०ए७आ ४ 78 3. हैशवेकड0ा ) 

यहाँ ध्यान देने की बात यह है कि जिस प्रकार वेश्वानर के स्व: से सारे 
'देवताओं का पोषण होता है और वे स्वदृशः या स्वर्य: कहे जाते हैं, उसी प्रकार 
'नावेंजिअन देवता भी अस अस (स्व:) के सहारे जीते हैं तथा असीर ( 7 ) 
कहलाते हैं । 

(३) गेओकेरेन, इ्वेतहोम ( सोस ) का वृक्ष:--ईरान में सोम को होम 
कहा जाता है और वह इवेत तथा पीत दो प्रकार का है। पीत होम तो पाथिव 
पेय है और इवेत होम स्वर्गीय । इवेत होम का वृक्ष गेंओकेरेन है, जिसका वर्णन 
'अस यग्गद्रसील से बहुत कुछ मिलता है । अस-यर्गद्रसील की भाँति यह वक्ष 
भी सारे विश्व के पुनर्जीवन तथा भावी अमरत्व के लिये आवश्यक है। अस- 
यरगद्गसील मिमीर' कूप के तट पर है और गेओकेरेन की बड़ के पास वउरू कश 
सागर है, जिसमे सहलों भीलों के बराबर जल है। इसमें अद्वीसूर' से सहसोरों स्वर्ण- 
नलिकाओं द्वारा गर्म तथा स्वच्छ जल आकर भरता रहता है। निस्‍्सन्‍्देह यह गम 
तथा स्वच्छ जल सूर्य का प्रकाश है, जो ऋत्वी सूर्य) ( अद्वीसूर ) से आकर उरूख' 

( वउरु कश ) में जमा होता है। वउरु कश' को ही अवेस्ता में असहे खओ' तथा 
ऋणग्वेद में ख ऋतस्य और उत्स उद्दीर्णम' कहा जाता है। पृथ्वी से एक 
सहलस्न मनुष्यों की ऊचाई पर से एक स्वणिम शाखा उस गर्म जल के स्रोत 
से निकल कर वउरु कश' में होती हुई पृथिवी को आती है, जिससे शुष्क 


३--तु० क० यस्मिन्‌ वुक्षे सुपलाशे देवे संपिबते यमः | ऋ० बें० १०, १३५, १; 
ते० आ० । 
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वातावरण आद्रे हो जाता है और अहुरमज्द' की सृष्टि को आरोय्य प्राप्त हो 
जाता है। 

परन्तु अहुरमज्द तथा देवताओं का कट्टर शत्रु अंग्र मैन्यु/इस वक्ष को पसन्द 
नहीं करता । अतः नावेंजिअन नीधूंग' की भांति इस अन्धकार के दैत्य ने एक 
छिपकली उत्पन्न कर रखी है, जो वृक्ष की जड़ों को घीरे धीरे काट रही है। पृथ्वी 
पर मनुष्य के आगमन से पहले अग्नमैन्यु ' ने बड़े बड़े घातक तथा भयंकर जत्तु 
उत्पन्न कर रक्‍खे थे, जिनके विनाश के लिये तिष्व्य” नामक सूर्य देवता ने होम 
(सोम ) की वर्षा की । अतः दस दिन तथा दस रात तक होम अपने तीनों रूपों में 
बरसता रहा, जिसके फलस्वरूप बहुत बड़ा जल-प्लावन हुआ और सारे दुष्ट जन्तु 
मिट गये । 

पाथिव होम इ्वेत-होम से भिन्न है। यह अलबर्ज पर्वत पर उत्पन्न होता है ।' 
परन्तु, यह पहले स्वर्ग में था, जिसको एक दिव्य पक्षी इस पर्बेत पर छे आया ॥ 
इससे यह प्रतीत होता है कि दिव्य होम तथा पाथिव होम का सम्बन्ध स्थापित 
करने का प्रयत्न यहाँ भी किया गया है। 

(४) प्रसव का पौदा--बेबीलोन के साहित्य में एक अद्भुत पौदे का उल्लेख 
मिलता है, जिसको प्रसव का पौदा' कहा जाता है। सोम या होम की भाँति इसका 
सम्बन्ध भी शमश ' या सूर्य से है। ऐसा प्रतीत होता है कि पहले यह पौदा भी आका- 
शीय प्रकाश-वक्ष था, जिसके कारण ही सारे देवताओं का जन्म तथा जीवन होता 
था। परल्तु, कालान्तर में उसे सचमुच एक पौदा समझा जाने लगा । 

(५) अंधस, तथा कथित , सोस-वृक्ष--कुछ विद्वानों! ने पारथिव सोम के 
वृक्ष का नाम अंधर्स' बतलाया है । परन्तु उनका यह मत पर्याप्त छानबीन का! 
परिणाम नहीं रूगता। वेदिक अंधस्‌ प्रायः ग्रीक अंथस' ( 8708 ) का 
समकक्ष माना गया है* । ग्रीक साहित्य में इस शब्द का प्रयोग निम्नलिखित है 
अर्थों में हुआ हैः--- 

( १ ) कली या फूल । 

( २ ) तेज या पुष्प । 

( ३ ) रूपक में--जीवन का तेज या पुष्प, वर्ण का ओज; यौवन की दीप्ति $ 





१---४७८वेंग्गरोी! १०॥0; १९७९७ कावलडट, 2. 476 
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( ४ ) सोने की चमक या प्रभा । 

( ५ ) रगीला, चमकीला । 

( ६ ) सुपर्ण-पक्षी । 

उक्त अर्थों में देखने से प्रतीत होता है कि ग्रीक शब्द अंथस्‌' में चमक या प्रभा 
'का भाव प्रधान है। यही भाव वैदिक अंधस्‌ में भी विद्यमान है । अत: दीप्तिमती 
नदियाँ अंधसी' कही जाती हैं। अंधस इन्द्र का वञ्र है, जिसके द्वारा इन्द्र नदी-बुत 
बत्र को मारता है और बल की परिधि को तोड़ता है। जैसा आगे इन्द्र के प्रकरण 
में बताया जायेगा, यह वज्र विद्युत अथवा सूर्य का प्रकाश ही है। चन्द्र तथा चन्द्र- 
प्रकाश को भी अंघस कहा गया है, जो देवताओं की वीति ( मार्ग या गति ) पर 
चलने वाला है और देवता लोग इन्दु ( चन्द्र ) मधु के अंधसों को खाने वाले हैं? । 
परम व्योम में उत्पन्न होने वाला तथा वृत्र-वध के लिये प्रवाहित होने वाला सोम 
भी निस्सन्देह सूर्य या विद्युत का प्रकाश * ही है। हयेन द्वारा स्वर्गलोक छाया गया 
अरुण अन्धस 3 भी, जेसा आगे बतलाया जायगा, कोई पाथिव पौदा नहीं हो सकता। 

पीला सा रंग तथा चमक होने के कारण पाथिव, सोम' ( मधु ) के लिये भी 
“अन्धस्‌' का प्रयोग हुआ है । अतः इन्द्र को पृष्ठिसहित अंधस पीने के लिये आम- 
न्त्रित किया जाता है । मैक्डानेल तथा कौथ" का मत है कि पृष्ठि' का अर्थ 'पहल- 
दार' ( अठकोना चौकोना ) आदि पौदा है। यथार्थ में मोम के कोष्ठक, जिसके 
अन्दर छत्ते में मधु रहता है, पहलदार ही होते हैं, अतः पृष्ठिसहित सोम का अर्थ 
होगा मोमकण सहित मधु । अतएवं वीतपृष्ठः सोम का भी उल्लेख मिलता है 
और एक बार सूर्य को ही वीतपृष्ठ हरित कहा गया है* । जिस त्वचा में से 'अंधस' 
या मधु निकलकर बहता है, वह पौदे की छाल नहीं, अपितु मोम की पपरी है*, 
जिसका कि प्रत्येक कोष्ठक बना रहता है और जिसमें से मधु ऐसे निकल जाता 
है जैसे केंचुल से सर्प ५ । यह पपरी शब्द कदाचित्‌ बन्रि'* से निकला है, जो कि वेद 





१०-९९, ५१, ५; १०, ११५, ३। २--९, ६१, १०; १९, २०, १२१ 
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में मधु को आवृत रखने वाली उक्त पपरी का नाम है। अतः यह वन्नि मधु का शरीर 
है) । उक्त विद्वानों के मतानुसार* ऋ० बे० १, ९, १ में पर्व का अर्थ सोम-वक्ष 
का तना है; परन्तु पर्व शब्द ग्रीक 00708, लैटिन 070७8 तथा अंग्रेजी 
7076 का समकक्ष है और तैत्तिरीय ब्राह्मण में परु' शब्द भी इसी अर्थ 
में प्रयकत हुआ3 है। अतः पर्व शब्द क अर्थ छिद्र या रोम-कृप अधिक उपयक्‍त 
जंचता है और उक्त बेदिक मंत्र में विद्वेभि: सोमपर्वभि:' के साथ भी पर्व” का 
अर्थ तना' न होकर मध॒कोष्ठों के छिद्गर! अधिक ठीक है, क्योंकि सभी तनों के सहित 
अन्धस को पीना असंगत है--- 
इन्द्रेहि मत्स्यन्धसा विश्वेभि: सोमपर्वशिः । 

अंशु, वरुण तथा वन शब्दों को सोमलूता की कोंपलों का नाम * मानना भी 
डीक नहीं प्रतीत होता । अंशू का अर्थ पेय सोम ( मधु ) के साथ तो शहद की सुन- 
'हरी धार तथा आध्यात्मिक और भौतिक सोम के प्रसंग में प्रकाश-किरण' अधिक 
ठीक बैठता है। अतः किरणों को चन्द्र, शुक्र (दीप्तिमान्‌ ) तथा अंशु प्राय: कहा 
जाता है” । इन्द्र द्वारा मुक्त की हुई नदियाँ भी चमकीले जलके कारण अंशुमत्या: $ 
कही गई हैं। वक्षण का अर्थ वक्ष या पाइवें है और उनसे निकला हुआ सोम 
मधु छत्ते से निकला हुआ मधु७ ही है। वन' शब्द का अनेक प्रकार से अर्थ किया 
गया हे, परन्तु इस प्रसंग में इसका अर्थ प्रकाश किरण या मधु का सुनहरा' 
'तारही हो सकता है। अतः उपर्युक्त विवेचन के आधार पर यही प्रतीत होता है कि 
पाथिव सोम का कोई पौदा नहीं था और सम्भवतः यज्ञों के कर्मकाण्ड में प्रकाश- 
सोम के वृक्ष का प्रतीक होकर ही कोई पौदा आ गया, क्योंकि जैसा पहले देख चुके 
हैं यज्ञ, तो केवल आध्यात्मिक तथा भौतिक यज्ञ का प्रतीक मात्र है। यही कारण 
है कि सोम के पौदे का कोई वर्णन वेदिक ग्रन्थों में नहीं मिलता और ब्राह्मण ग्रन्थों 
में उसके स्थान पर अर्जुन ( श्वेत ) पौदों का विधान किया गया है*, क्योंकि यही 
रंग प्रकाश का भी है। 
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पार्थिव सोम के पौदे का उल्लेख न होने पर सोम पीसने के पत्थरों की कल्पना 
करता ही व्यर्थ है। वास्तव में पेय सोम तो मधु है, जिसको उँगलियों तथा हाथों 
से मलूकर निकालने का उल्लेख बार बार मिलता है! । अतः जो वस्तु हाथों से 
निकाली जा सकती थी, उसके लिये पत्थरों की आवश्यकता ही क्‍या थी, और 
वे पत्थर भी ऐसे जोर से क्‍यों चलाये जाते जो सहज्नों तथा सेकड़ों व्यक्तियों के 
बोलने का सा शब्द करते | प्रायः विद्वान लोग अद्वि, पवेत तथा ग्रावा शब्दों का 
अर्थ सोम के प्रसंग में सोम पीसने वाले पत्थर करते हैं। परन्तु यथार्थ बात यह है 
कि सधु ( शहद ) सोम पर्वत पर उत्पन्न होने के कारण प्रकाश सोम ( आध्या- 
त्मिक तथा भौतिक ) को उत्पन्न करने वाले पवेतों की भी कल्पना की गई | अतएव 
'अद्विभिः सुत: * का अर्थ पव॑त से उत्पन्न मधु अथवा बादल आदि से उत्पन्न विद्यु- 
त्प्रकाश या दीप्तिवान्‌ जल होगा । इसी प्रकार अविभि: अद्विशिः सुतः मधुर 
बकरियों तथा पव॑तों से उत्पन्न दूध-मधु-मिश्रण है, न कि बकरियों तथा पत्थरों 
से पिसा हुआ सोम का पौदा' ऋ० बे० १०, ९४ में ग्रावाण: की स्तुति है, जिसकी 
परीक्षा विस्तार पूर्वक की जा चुकी है। ग्रावा प्राय: वेद में आध्यात्मिक या भौतिक 
प्रकाश सोम के प्रसंग में आते हैं और उनका अर्थ वही होता है, जो हम ऊपर कर 
चुके हैं। यदि सोम-सेवन के लिये किसी ग्रावा की आवश्यकता थी तो वह पृथुबुध्न 
उलूखल' ४ थी, जिसमें दो जघनों के आकार की अधिषवणी' है, जहाँ नीचे ऊपर 
खूब दबा दबाकर मधु चुआया जाता है और मथनी ( मन्था ) से रस्सियों को 
बाँधा जाता है । यह मथनी रूकड़ी की मालूम पड़ती है जो वात' के समान चलती 
हैं। उलूखल में निचोड़ने के बाद मधु मथनी से मथा जाता था और कदाचित्‌ बचे 
हुए सोम को मूसल से भी कूटा जाता हो, जिससे उसका सारा रस निकल जाय । 
ऐसा ही कुछ रहा होगा, जिससे भारत तथा ईरान दोनों जगहों पर कर्मकाण्ड में' 
उल्खल तथा मूसलू को स्थान मिल गया । 

परन्तु फिर भी यह कहना ठीक नहीं है कि ऋग्वेद में सोम के पौदे को पीसने 
का उल्लेख मिलता है । जहाँ एक स्थलू पर ऐसा उल्लेख बतलाया जाता है, उसके' 
प्रसंग में; आध्यात्मिक तथा भौतिक प्रकाश” सोम का वृक्ष ही स्पष्ट प्रतीत होता. 


हैः-- 





१--९, ७, ९, ४; ८६, २६; ८६, १४; ८, ४, १५, ८; १, ७; ६, ५ 
२०-६९, ११, ५; २४, ५; २६, ५; ३०, ५; ३२, २; ३८,२॥ ३१, ६; ५०, 
३; ६८, ९; ७१, २; ८६, २३; ७९, ४१ ३--२, ३६, १ ।॥ 

४ड--ऋ० बे ० १, २८ तु० क० हिलेब्नां, बे० मे० १, २१९-२२९२ । 


पिण्डाण्ड ओर ब्रह्माण्ड १०५ 


सत्येनोसभिता भूमिः सूर्यगोत्तभिता छोः । 
ऋतेनादित्यास्तिष्ठन्ति दिवि सोमो अधिश्रितः । 
सोमेनादित्या बलिनः सोमेन पृथिवी मही । 
अथोनक्षत्राणांयेषामुपस्थे. सोम आहितः । 
सो सन्‍्यतें पपिवान्‌ यत्‌ संपिषन्त्योषधिम्‌ ॥ 
सोम य ब्रह्माणो बिदुर्न तस्याइनाति कइचत । 
ग्राव्णासिच्छुष्बन्‌ तिष्ठसि न ते अदवाति पाथिवः ॥ 
यत्‌ त्वा देव प्रपिबन्ति तत्‌ आध्यायसे पुनः । 
दायु:ः सोसस्य रक्षिता समानां मास आकृति: ॥ 

अतः संक्षेप में हम कह सकते हैं कि पेय सोम शहद था और आधिभौतिक 
सोम की कल्पना इसी के आधार पर की गई थी । आधिभौतिक सोमकन भूमि- 
तत्व जल है। जिसको ऊपर कृष्ण सोम कहा गया है, उसका ब-तत्व प्रकाश है तथा 
रोचना-उसका सूक्ष्म तमरूप है । 

(च) इन्द्र--हम देख चुके हैं कि पिण्डाण्ड में इन्द्र के अन्तर्गत सारी कर्मेंन्द्रियों 
तथा ज्ञानेन्द्रियों की देव-शक्तियाँ आ जाती हैं । उसके बिना ये सारे देवता व्यर्थ 
हैं। इसी प्रकार ब्रह्माण्ड में भी इन्द्र के अन्तर्गत अग्नि तथा सोम दोनों आ जाते हैं । 
अग्नि अपने दाहकत्व गुण द्वारा पिण्डाण्ड तथा ब्रह्माण्ड दोनों को उप्णता और 
पाचकता देकर क्रिया-शक्ति प्रदान करता है। सोम अपने प्रकाशत्व गुण द्वारा 
पिण्डाण्ड में मनोमय' को संचारीभाव, स्थायी भाव आदि संबेद तथा संवेग देकर 
तथा अन्नमय' को द्वरीरव्यापी शुक्र ( वीये ) का प्रकाश देकर इच्छा-शक्ति 
जुटाता है। उसी तरह वह ब्रह्माण्ड में सूर्य, चन्द्र, नक्षत्र आदि के स्व: रूपी मनोमय 
को उज्ज्वल प्रकाश देता है और स्थल पृथिवी तथा अन्तरिक्ष को वही दिव्य प्रकाश 
जल में कृष्ण बनाकर देता है? । अतः जिस प्रकार पिण्डाण्ड में कमेंन्द्रियों की इन्द्र- 
दक्ति के अन्तर्गत अग्नि तथा ज्ञानेन्द्रियों की इन्द्रशक्ति के अन्तर्गत संवेदात्मक 
सोम आ जाता है, उसी प्रकार ब्रह्माण्ड के इन्द्र में अग्नि की उप्णता तथा दाहकता 
द्वारा प्राप्त विदव की सारी क्रिया-शक्ति और सोम के प्रकाशत्व द्वारा सम्पादित 
सूर्य आदि का उज्ज्वल प्रकाश तथा उसका जल रूप में कृष्णीकृत सोम 
दोनों ही आ जाते हैं । अतः वैश्वातर अग्नि इन्द्र के अछ्वों में से एक है और 
इन्द्र के भीतर सोम विद्यमान बताया गया है ( १०, ४८, १० ) इच्द्र ही सूर्य, 
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मनु” तथा सोम रूप धारण करता हुआ (४, २६, १; १०, ८९, २) कहा गया है। 
इन्द्र की सूर्य-रूप में पूजा की जा सकती है (४, ३, ५-६), क्योंकि इन्द्र का अनीक' 
(चेहरा) यथार्थ में सूर्य का ही है ( १०, ४८, ३ ) और इन्द्र स्वयं सूर्य ही है 
( श० ब्रा० १, ६, ४, १८ तै ० सं० ४, १२ ) तथा सूर्य के तीत्रगामी अश्वों के साथ 
विश्व भर में पर्यटन ( १०, १९, ७ ) करता है। अतः इन्द्र सुनहरे रंग का है 
( १, ७, २; ८, ५५, ३; ७, ३४, ४ ) और वह अत्यन्त सुन्दर रूप सूर्य की 
प्रभा धारण कर लेता है (१०, ११२, ३) तथा विभिन्न रूप अपनी इच्छानुसार 
( ३, ४८, ४, ५३, ८, ६, ४७, १८ ) धारण कर लेता है। 

सारा विश्व अग्नि तथा सोम से ही बना हुआ है अतः उनके संयुक्त रूप इन्द्र 
को भी सर्वव्यापक, सर्वमय तथा सर्वोच्च कहा जाता है। वह इतना बड़ा है कि 
को भी सर्वव्यापक, सर्वमय तथा सर्वोच्च कहा जाता है । वह इतना बड़ा है कि 
दोनों बृहत्‌ लोक उसकी मुट्ठी में आ सकते हैं ( ३, ३०, ५ ) और वह आकाश 
अन्तरिक्ष तथा पृथिवी से भी बड़ा ( ३, ४६, ३ ) है। द्यावापुथिवी उसके आधे के 
बराबर भी नहीं ( ४, ३०, १; १०, ११९, ७ ), वे उसके कटिबन्ध के लिये भी 
पर्याप्त नहीं हैं ( १, १७३, ६ ), पृथिवी से तो वह दसियों गुना बड़ा ( १, ५२, 

१ ) है। उसकी समता सहस्रों सूये तथा दोनों लोक भी नहीं कर सकते ( ८, ५९, 

५ ); वह विद्व में अपनी माया के द्वारा प्रत्येक वस्तु में समाया हुआ है और वह 
सब का प्रेरक है! । 

इन्द्र का सोम के साथ उक्त सम्बन्ध होने से, सोम के अन्तर्गत आने वाले प्रकाश- 
तत्त्व तथा जरऊ-तत्त्व का भी इन्द्र के साथ घनिष्ठ तात्विक सम्बन्ध बतलाया जाता 
है। वह प्रकाश तथा आप॑' दोनों को प्राप्त करने वाला है ( ३, ३४, ८ ); वत्र- 
वध करके वह आप: को मुक्त करता है तथा आकाश, सूर्य और उषा को ( १, 
३२, ४; ६, ३०, ५ ) उत्पन्न करता है। वह अन्धकार का उषा तथा सूर्य द्वारा 
भेदन ( १, ६१, ५ ) करता है और उषा तथा आप: को एक साथ सृजन करता 
है ( १, ३२, १; २, ४, ६, ३०, ५; १०, १३८, १--२ ) । जब उससे वृत्रका 
सुनहरे वज्ञ द्वारा वध किया, तो उसने आप: को छुटकारा दिलाया और सूर्य को 
आकाश्ष में स्थापित किया ( १, १५१, ४, ५२, ८ ) 

इन्द्र अपने भूमि-तत्त्व में वायु-रूप में रहता है इसीलिये इन्द्र तथा वायु इस 
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दृष्टि से एक समझे ' जाते हैं । सोम का भूमि-तत्त्वत आप: अख्वितत्त्व से मिलने 
पर वायव्य' रूप ही हो जाता है। अतः: अग्ति और सोम दोनों का अपने में समावेश 
कर लेने वाला इन्द्र निश्चय ही वात या वायू कहा जायेगा। ट्यूटानिक देवता 
वोदेनत ( ४४०५७) ) तथा नार्वेजियय ओदेन ( 006७9 ) भाषा-विज्ञान 
की दृष्टि से वायु या वात का ही रूपान्तर है और प्रत्येक बात में इन्द्र से मिलता 
है । पिण्डाण्ड में वायु प्राण बनकर रहता है और हमारे जीवन का कारण है। इस- 
लिये उससे प्रार्थना की जाती है कि वह आरोग्यप्रद होकर हमारे ह॒द्देश में बहे और 
अपनी अमृत-निधि से हमें दीर्घ आयु तथा जीवन प्रदान करें:--- 

वात आ वातु भेषजं शंभु मयोभु नोहदे प्र ण आयूंषि तारिषत्‌ ॥१॥ 

उत वात पितासि न उत झातोत नः सखा । सनो जीवातदे कृधि ॥२॥ 

यददो वात से गहे३५मृतस्थ निधिहितः । ततो नो देहि जीवसे ॥३॥ 

( ऋ० बे० १०, १८६ ) 
ब्रह्माण्ड में इसका गगनचुम्बी रथ घोर शब्द करता हुआ, अरुणिमा उत्पन्न 

करता हुआ, पृथिवी पर घृल उठाता हुआ चलता है । उसके पीछे पीछे वात के 
अनेक झकोरे दौड़ते हैं, जिनसे संयुक्त होकर एक ही रथ पर, इस विश्व का 
राजा (इन्द्र) अन्तरिक्ष मार्ग से चलता हुआ एक दिन भी नहीं टलता, वह 
सारे देवों की आत्मा है और स्वेच्छानुसार (यथावद ) घृमता है; उसका केवल 
शब्द सूताई पड़ता है, रूप नहीं दिखाई देता :--- 

वातस्य हिसानं रथस्य रुजन्नेति स्तनयन्नस्थ घीषः । 

दिविस्पुग्यात्यरुणानिकृण्बञुतो एति पृथिव्या रेणुमस्यन्‌ ॥१॥ 

सं प्रेरतेअन॒ुवातस्थ विष्ठा एनं गच्छन्ति समर न योषाः । 

ताभिः सथुक्‌ सरथ देव ईयतेउस्थ विश्वस्यथ भुवनस्य राजा ॥२॥ 

अन्तरिक्षे प॒थिभिरीयमानों न निविशतें कतमच्चनाह । 

अपां सखा प्रथमजा ऋतावा क्वस्विज्जातः कृत आबभूब ॥३॥ 

आत्मा देवानां भुवनस्य गर्भो यथावह्ं चरति देव एषः । 

घोषा ६दस्य श्यृप्विरे न रूप तस्मे वाताय हविषा विधेस ॥४॥ 

परन्तु यह तो इन्द्र वायू का स्थूछ रूप (भूमितत्त्व) है, जिसका वेद में 

धात' नाम दिया गया है और जो नावें में वोदेन कहलाता है। इन्द्र-वायु का 
सूक्ष्म रूप ही यथार्थ में वायु” कहा जाता है। वातरूप में वह सोम के भूमितत्त्व 
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आप: से सम्बन्ध रखता है और इसीलिये अपां' सखा ? कहा जाता है। वायू- 
रूप में वह सोम के द्यु-तत्त्व प्रकाश से सम्बन्ध रखता है*; अतः पुरधि' कों 
जगाता है, आकाश तथा पुृथिवी को प्रकाशित करता है और उषाओं को चमकाता 
है, जो अद्भुत वस्त्रों का वितान नवीन रश्मियों में फैला देती हैं । वास्तव में 
वायु-बात या इन्द्र-वायू एक ही देवता है जो आयुओं में यही साधारण (आप्य 
सोम३3) भाग पाता है, परन्तु देवों में उस सोम (सूर्यश्वित्‌* सोम) का भाग 
ग्रहण करता हैं*, जो सरश्मि' तथा ऋत्विय है और सूर्य में स्थित है* । देवों 
में पाया जाने वाला तथा सूर्यश्वित्‌ सोम ही वास्तविक तथा शुद्ध सोम है। इसी 
शुचि सोम का पान करने के कारण इन्द्र-वायू शुचिपा * कहलाता है। ऊपर 
मनु-यज्ञ' के प्रसंग में हम देख चुके हैं कि अदिति की सलिल अवस्था में प्रगूढ़ 
सूर्य जब व्यक्त होता है, तो उसी से सारे आदित्य या देव उत्पन्न होते हैं; अतः 
सूर्थ से उत्पन्न नानारूपात्मक प्रकाश-सोम को तो सारे देवता पीते हैं; परच्तु 
सोम का सर्वप्रथम रूप तो वही रेतस्‌ है, जिसको सूर्यश्वित्‌' (सूर्य में शून होने 
वाला ) कहा गया है । इच्द्र-वाय्‌ु का सरश्मि ऋत्विय भाग' सूर्य में बतलाया 
गया है“और इसीलिये वह सोम का पृर्वपा' या प्रथम पीने वारा भी कहा गया 
है* क्‍योंकि सूर्य ही सूर्यश्वित' का सर्वप्रथम उपभोग कर सकता है। 

अतः जिस प्रकार प्रथम यज्ञकर्ता मन्‌ सूर्य है! *, उसी प्रकार पूर्वपा' इच्द्रवायुँ 
भी सूय ही; हैं । फलत: वायु को मनु भी कहा गया है, जिसके लिये पहले अनवच् 
देवों ने सूर्य से उषा को उत्पन्न किया था! )। जैसा कि आदित्यों की उत्पत्ति के 
प्रसंग में कहा जा चुका है, सूर्य के दो रूप हैं!* पहला प्रगूढ़, अव्याकृत, सलिल 
रूप, जिसमें सारे|देवंता सुसंरब्ध' स्थिति में हैं और विज्ञानमय)3 की उन्मनी 
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शक्ति के समकक्ष है ; दूसरा व्यक्त, व्याकृत सूर्य है जिससे मार्ताण्ड तथा उसकी 
सप्त-रश्मि रूपी आदित्यों के द्वारा सारे देवता उत्पन्न हो जाते हैं और जो 
'विज्ञानमय” की समनी-शक्ति के समकक्ष है। इनमें से दूसरे सूर्य से उत्पन्न होने 
वाला मार्ताण्ड' सूर्य ही प्रथम यज्ञ-कर्ता मनु तथा सोमपा इच्द्रवायु है, यही इन्द्र- 
वायू का द्यू रूप है, जबकि स्वयं व्याकृत सूर्य (दूसरा रूप) मनुहितं रेतस' 
या सोम का सूर्यश्वित्‌ रेतस' तथा इन्द्र या वामदेध की गर्भावस्‍था है, जो सप्त- 
रश्मि सहित मार्ताण्ड सूर्य के रूप में होकर विविध देवों या आदित्यों को जन्म 
देता है ', मनु होकर यज्ञ द्वारा देवों, ऋषियों, पितरों आदि की सुष्टि करता 
है*, इन्द्र-जन्म ग्रहण करके वृत्र-वध द्वारा प्रकाश तथा आप: को मुक्त करता 
है अथवा वाय्‌ होकर अनेक इन्द्रमादन करने वाले वायु देवों (वायव, इन्द्र-माद- 
'नास, आदेवासः:) को पेंदा करता है, जो सूर्य-किरणों ( सूरिभिः ) द्वारा वृत्रों 
का वध करते हैं । यही इन्द्रवायू के पुत्र (वायवः) सोमपक्ष में मरुत' हैं, जो 
वायुओं द्वारा वाहित रथों पर सवार होने वाले (३, ५४, १३;२,३४,४; ५ 
५८,७) इन्द्र का वज्य धारण करने वाले (७, ७, ३२) तथा इन्द्र के साथ वृत्र- 
बध करके सोम को दोनों रूपों (प्रकाश तथा आप: में उत्पन्न करने वाले हैं? । 
इसलिये वायू को 'मरुत्गण' को उत्पन्न करने वाला कहा गया है (१, १३४, ४) । 
अग्नि पक्ष में यही अंगिरस हैं, जो मरुत की भाँति ही इन्द्र के साथ वृत्र-वध करते 
हैं तथा उससे उत्पन्न प्रकाश तथा आप: को मुक्त करते हैं। अतः वायवों (अंग्रि- 
रस तथा मझरुत्‌ ) के गण के सहित व्याकृत तथा सरब्मि मार्ताण्ड रूपी इन्द्र ही 
वायू अथवा इन्द्रवाय्‌ है, क्योंकि यही नानात्वमुखी प्रगति की अवस्था है, जो वा 
“धातु से निष्पन्न वायु शब्द से व्यक्त होती है | परन्तु इन्द्र की गर्भावस्‍था 
अपेक्षाकृत स्थिरता की अवस्था है, जिसमें देवता छोग सुसंरब्ध! कहे गये हैं, 
जबकि उक्त नानाकृत अवस्था में वे नाचते हुए से बतलाये गये हैं। अतः गर्भा- 
वस्था का इन्द्र केवल इन्द्र कहलाता है। 





१--वही ॥ २--१०, १३०, तु० क० 'सनु-यकज्ञ । 
डे--३, ४७, रेन्द। ३, १००, ८; ७, ४; १, ६४, ५; ६) ५, ५९, ५; १, ३८, 
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( के ) इयेन, सोम तथा इन्द्र--ऊपर के वर्णन से यह स्पष्ट हो चुका है कि 
अग्नि, सोम तथा इन्द्र का उद्गम वही है, जो सब आदित्यों या देवों का है; 
और वह एक ही है, जिसे इन्द्र, वामदेव या देवों की गर्भावस्‍था कहा गया है । 
यही कारण है कि अग्नि, सोम तथा इन्द्र की उत्पत्ति का वर्णन प्रायः एक साथ 
वेदों में आता है। इस प्रकार का सब से सुन्दर वर्णन ऋ० वे० २,२७ में मिलता: 
है, जहाँ इन्द्रावत बहत्‌ से श्येन द्वारा सोम लाने का चित्र दिया गया है। 

गर्भे न्‌ सन्नन्वेषामवेदसहं देवानां जनिसानि विश्वा । 

शत मा पुर आयसीररक्षन्नध इयेनो जबसा निरदीयम्‌ ॥१॥। 

न घा स सासप जोष जभारा5भोमासःत्वक्षसा वीयेंण । 

ईर्मा पुरंधिरजहादरातीरुत वातां अतरच्छुशुवानः ॥२॥॥ 
अवयच्छयेनों अस्वनीद्धाद्योवियद्यदि वात ऊहुः पुरंधिम । 
सृजद्‌ यदस्मा अवह क्षिपज्ज्यां कृशान्रस्ता मनसा भुरण्यन्‌ ॥३।॥ 
ऋतजिप्य ईमिन्द्रावतो न भुज्युं इयेनो जभार बृहतो अधिष्णो: । 
अन्तः पतत्‌पतत्यस्य पर्णमधयासनि प्रसितस्य तद्‌ बेः ॥४॥ 

अध इवेत॑ कलश गोभिरक्तमापिप्यानं मधवाशुक्रमन्धः । 
अध्वयुभिः प्रयत मध्वो अग्रमिन्‍्द्रो मदाय प्रतिघत पिबध्ये ॥५॥ 





१-- ९०९०७ ४ 4 52 के (ए०77०४757ए ऐ४ 457 8 468. 
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इस सूक्‍त में अहं रूप में बोलनेवाले के विषय में अनेक मत हैं । लडविग 
तथा रोथ सृक्‍त के वक्‍ता को सोम मानते हैं और निरदीयम्‌' के स्थान पर 
“निरदीयत्‌ पाठ-परिवतेन करते हैं । हिलेब्रां ' इस परिवर्तत से सहमत है, परन्तु 
एग्लिग * और रेगनान्द3३ इसकी कड़ी आलोचना करते हैं, यद्यपि तीनों ही उक्त 
सूक्‍त में वक्‍ता के विषय में रोथ से सहमत हैं । ए कून४3 के अनुसार श्येन इन्द्र 
ही है, ग्रासमेन* वक्ता को इयेन तो मानता है; परन्तु वह लुडविग तथा रोथ 
से इस बात में सहमत है कि यह द्येन सोम ही है। पिशेल* की सम्मति में 
यह सारा सृक्‍त (४,२७) इन्द्र, ब्येत तथा सोम का संवाद है और ४, २७,१ 
में बोलने वाला स्वयं श्येन ही है, न कि कोई दूसरा । परन्तु ऐतरेय आरण्यक” 
तथा ऐतरेय उपनिषद्‌्० तथा बहदारण्यक उपनिषदरष के अनसार ४, २६ 
तथा ४, २७ में बोलने वाला एक ही है और वह ॒वामदेव' है, जो ब्रह्म या आत्मा 
का ही कारण-रूप है। सर्वानेक्रमणी का इन दोनों सूक्‍तों के विषय में मत है कि 
अहं मनुः सप्ताधाभिस्तिसूभिरिद्रमिवात्मानमृषिस्तुष्ठावेंद्रों वात्मानं परा नवाष्टों 
वा व्यनास्तुतिः ।' 

इस सारे मतभेद का कारण इन्द्र, अग्नि और सोम का उक्त सम्बन्ध न 
समझना ही है। इस सम्बन्ध को समझ लेने पर यह स्पष्ट हो जाता है कि तीनों 
की गर्भावस्‍था वास्तव में एक ही है, जिसको विज्ञानमय' की सध्योची' या गर्भा- 
वस्था अथवा ब्रह्माण्ड में सलिलप्रगूढ़ सूर्य का व्यक्त रूप कहा गया है, जो मार्ताण्ड 
सूर्य या मन्‌ तथा देवों और आदित्यों को जन्म देता है अथवा इन्द्रवायु तथा 
तदुद्भूत वायवों या मरुतों को उत्पन्न करता है अथवा उसी बात को यों कह 
सकते हैं कि यह वही सूर्य! है, जिससे अनवद्य' देवलोग मनु-वायु के लिये उषा 
की सृष्टि करते हैं। उक्त गर्भ ही, जैसा कि पिंडाण्ड प्रकरण में कह चुके हैं, 
नानात्वमयी सृष्टि का वमन (सृजन) करने से वामदेव' कहलाता है। सोम पक्ष 
१--४०१., ए%. ( #डाश' ) 9. 227 छा. 
२---७७०. 2. 6४७४ &>ऐए] ?. 20 ४8. 
३--४ि०2787वें ॥.6 शि४ए९१७ 66 68 078076 ६४ [8 ए7ए6॥00 68. 
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में यही गर्भ अनवद्य या अकृत्स अर्जुन है, जो मायाच्छन्न होकर कृत्स आर्जुनेय 
रूप में जन्म पाता है, कक्षीवान्‌ (छिपा हुआ) * ऋषि हो जाता है, और मनो- 
मय' में कामसय होने के कारण उशना (कामना करने वाला) कवि कहलाता 
है | अग्निपक्ष * में वही श्येन या वायु-मन्‌ कहलाता है, जो वायुओं या मरुतों से 
सम्बन्ध रखने वाला है, इसीलिए ऋ० बे ० ४, २६ में कहा गया है किः--- 

अहूं मत्रभवं सूर्यश्चा5हं कक्षीवां ऋषिरश्सि विप्रः । 

अहुं क॒त्सं आजनेयं न्‍्यूजजे5हं कविरुवाना पर्यतासा ।॥॥१॥ 

अहं भूमिमददासार्यायाऊहूं वृष्ठि दाशु्षे मसर्त्याथ । 

अहसपो अतय वावशाना मसमसदेवासों अनुकेतमायन्‌ ॥२॥ 

अहू पुरोमन्दसानों व्येरें नव साक॑ नवतीः शास्बरस्य । 

शततमं देद्यं सर्वताता दिवोदासमतिथिग्व॑ यदावम्‌ ॥३॥। 

प्रसुष विभ्योमरुतो विरस्तु प्रद्येनः इयेनेभ्य आशुपत्वा । 

अचक्रया यत्‌ स्वधया सुपर्णो हब्यं भरन्मनवे देवजृष्टम्‌ ॥४॥ 

भरद्‌ यदि विरतो वेविजानः पथोरुणा मनोजवा अर्साज । 

तूयं ययो सधुना सोम्पेनोत श्रवो विविदे इयेनो अन्न ॥५॥ 

ऋतजीपी इयेनो ददसानों अंशुं परावत शक्‌नों सन्द्रं सदम्‌ । 

सोम॑ भरददादृहणो देवावान्‌ दिवो अमुष्मादुत्तरादादाय ॥६॥ 

आदाय इयेनो अभरत सोम सहस्॑ सववां अयुतं च साकम्‌ । 

अन्ना पुरंधिरजहादरातीमंदे सोमस्य मूरा अम्ररः ॥७॥ 

( ख ) गायत्री, ब्येन तथा सोम--अतः ऋ बे० ४, २६ तथा ४, २७ 
'इन्द्रावत्‌ बृहत्‌ या दिव से सोम को छाने वाला ह्येन इचद्ध के साथ ही उत्पन्न 
होने वाला अग्नि है, इसीलिए कहीं-कहीं इन्द्र के लिए जन्मते ही इयेन द्वारा सोम 
ला दिया जाता है? । इस बात की 'पुष्टि करने के लिए इयेन-सोम॑ सम्बन्धी सारी 





१---कक्ष--छिपने का स्थान, गोपनीय स्थल 

२--क्योंकि अग्ति ही क्रिया-शक्ति का देवता है ( देखो अग्नि ऊपर ), इसलिए 
प्रायः इय न कहलाता है। ( ऋ० बे० ३, १, ५८, ५, २, २, ४, ६, ३, ७, 
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कथाओं पर विचार कर लेना आवश्यक है । अत: नीचे ऐसी सभी कथाओं का 
संक्षेप में उल्लेख किया जाता है:-- 

१--शतपथ ब्राह्मण--गायत्री सोम लेने गई । जब गायत्री सोम की ओर 
उड़ी, तब एक अपाद अस्ता' ने उस पर निशाना लगाया और जैसे ही वह उसको 
लिए जा रही थी, उसने (अस्ता ने) उसका (गायत्री ब्येन का ) एक पर्ण (पंख) 
काट दिया, जो नीचे गिरकर (पर्ण ) पलाश वृक्ष हो गया । यह पंख या तो गायत्री 
का था या सोम का । यही कथा तै० सं० ३, ५, १, तै० ब्रा० १, १, ३, १०; 
१, ५, 5, 3; ५, रे, २, ११ तथा अ० वे० ६, ८० में भी आती है, जहाँ यह 
निरचयपूर्वक कहा गया है कि सोम का पंख कटकर गिर पड़ा, जो पर्ण-वृक्ष 
बन गया । 

२--ऐतरेय ब्राह्मण :---ऋषियों तथा देवों की प्रेरणा से छन्‍्दों ने सुवर्णों 
का रूप धारण किया और सोम राजा को लेने के लिए दिवछोक को उड़ी । 
पहले जगती गई ; परन्तु वह आधी दूर जाकर थक गईं । तब त्रिप्टुप गई, परच्तु 
आधी दूर से कुछ आगे जाकर वह भी थक गईं। तब गायत्री गई और सफल 
होकर आई । उड़ते हुए उसने सोम-रक्षकों को चौंका दिया । अपने चल्षु-चरण 
से उसने सोम पकड़ लिया। . . . एक रक्षक कृशानु ने उसके तक कर तीर मारा 
और उसके बाएं पडञ्जे का एक नख काट लिया । जो उसने दाहिने पझ्जे में 
दबा रखा था, वह प्रातः सवन हो गया ; जो उसने बाएँ पणञ्जे से दबा रक्खा 
था वह मध्याहन-सवन्त हो गया ; जो उसने (चोंच से) पकड़ रखा था वह 
तृतीय साय) सवन हो गया। 

३>-तैत्तिरीय संहिता '--कद्ू तथा सुपर्णी में आत्मा के लिए युद्ध हुआ । 
'कद्र ने सुपर्णी को हरा दिया । कद्रू ने कहा-- यहाँ से तृतीय लोक में सीम है, 
उसको चुरा लाओ और उसके बदले में अपनी मुक्ति करालो | चतुर्देशपदा जगती 
उड़कर गईं । वह सोम को विना पाये ही लौट आई, और उसके दो पद भी कम 
'हो गए । त्रयोदशपदा त्रिष्टुप उड़कर गई, वह भी उसके बिना ही लौट आई 
और अपने दो पद भी खो बैठी । तब चतुप्पदा गायत्री उड़कर गई। यह सोम 
तथा चारों पदों को ले आई । वह अष्टपदा गायत्री हो गई ।” 

४---शतपथ ब्राह्मण*--प्रारम्भ में छन्‍द के चार पद थे। जयती सोम 
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लाने के लिए उड़कर गई और अपने तीन पदों को छोड़कर खाली हाथ लौट 
आई । त्रिष्टुप भी सोम के लिए उड़कर गई और वह भी अपना एक पद छोड़ 
कर लोट आई । गायत्री भी सोम को लाने के लिए गई । वह अपने साथ सोम 
तथा चारों पदों को लेकर लौटी । 

५--मैत्रायणी संहिता '--कद्भू तथा सुपर्णी की कथा कुछ परिवर्तन के साथ 
भी पाई जाती है। कद्व यही (इयं) है, सुपर्णी वाक है। गायत्री, त्रिष्टुप तथा 
जगती छन्द सृपर्णी की सन्‍्तान है। कंद्ू ने सुपर्णी पर विजय प्राप्त करली ; 
उसकी आत्मा को जीत लिया । उसने सुपर्णी से कहा सोम को लाओ ; उससे 
अपना छुटकारा कराओ । उसने यह कहकर छत्दों को भेजा, वहाँ से सोम को 
ले आओ, उससे अपना छुटकारा कराओ । तब जगती ऊपर को उड़ गई, वह 
पशू तथा दीक्षा छेकर लोट आई | त्रिष्टुप उड़कर गईं, वह दक्षिणा तथा तप 
लेकर वापस आ गई। तब गायत्री उड़कर गई और वह सोम को ले आई ।” 

६--काठक संहिता--कद्ू और सुपर्णी आत्मा रूप पर स्पर्धा करते लगीं । 
कंद्द ने सूपर्णी आत्मारूप को जीत लिया । यही ( इयं वे ) कद्वू है द्यौ सुपर्णी 
और छन्‍्द सौपर्ण । कद्रू ने कहा यहाँ से तृतीय दिव' में सोम है, उसको राओ; 
उससे अपना निष्क्रय कराओ । सुपर्णी ने छन्दों से कहा “इसीलिए माता-पिता 
पुत्रों को पालते-पोसते हैं । ऐसों को ही मैंने पोसा है । इससे मेरा निष्कय कराओ। 
चतुदंशाक्षरा जगती उड़ी और जाकर लौट आई । उसके दो अक्षर कम हो गये ; 
वह पशु तथा दीक्षा लेकर आई। . . . त्रिष्टुप त्रयोदशाक्षरा होकर उड़ी ; वह 
वहाँ होकर लौट आई । उसके दो अक्षर जाते रहे। वह दक्षिणा तथा तप लेकर 
आ गई । चतुरक्षरा गायत्री अजा को कान पकड़ ले गई । अजा के द्वारा उसने 
उसको (सोम को ) अजाभ्यरुण किया--बह चारों अक्षरों तथा सोम को लेकर 
लौट आई । वह अष्टाक्षरा हो गई । .. . इसी से गायत्री यज्ञ-मुख है, इसी से 
तेजस्वियों में श्रेष्ठ है। वह पैरों से दो सवन लाई ; मुख से तृतीय को ।” 

इसी कथा को आधार मानकर सुपर्णासख्यान +, महाभारत, रामायण ४ 
और पुराणों में विस्तृत आख्यानों की सृष्टि हुई है । 





१०-०३, ७, रे । 
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७--शतपथ ब्राह्मग--श० ब्रा० ६, २, २, ४ ने उक्त कथा को एक नया 
रंग दिया है । उसके अनुसार, सोम को स्वर्ग से तीचे लाने की इच्छा करते हुए 
देवों ने कद्र तथा सुपर्णी नाम की दो मायायें पैदा कीं। इनमें से दूसरी वाक्‌ 
है । इन दोनों ने परस्पर स्पर्ड्धा करते हुए, एक दूसरे से का, हममें से जो 
भी अधिक दूर तक देखेगा (परापद्यत्‌ ), वही हममें से दूसरे पर विजय प्राप्त कर 
लेगा । कद्र ने कहा-- जितनी दूर तुम देख सको देखो ।” सुपर्णी ने कहा, में 
एक समुद्र देख रही हूँ, उसके उस पार एक इवेत अश्व एक बल्ले से लगा खड़ा 
है। मे उसे देखती हूँ । क्या तुम उस अदृव को देख रही हो ! ” कद्गू इसके अति- 
रिक्त कुछ और भी देख रही थी ; अतः उसने उत्तर (दिया, उसकी पूंछ छटक 
रही है और वायू उसको हिला रही है। मैं उसे देखती हूँ ।” कद्र सपर्णी को यह 
देखने के लिये भेजती है कि दोनों में से कौन ठीक है सुपर्णी उड़कर गई और 
यह समाचार लाई कि कद्रू की विजय हुई और फलत: उसका शरीर कद्ूू का हो 
गया । कद्रू उससे कहती है कि--सोम को स्वर्ग से लाकर अपना निष्क्रय कर- 
वालो । अतः वह इउन्दों को उत्पन्न करती है, जिनमें से गायत्री ही जाकर सोम 
लाती है । 

८--काठक संहिता--का० सं० २४, १ में कद्ू तथा सुपर्णी की कथा कुछ 
भिन्नरूप से मिलती है । जब कि उपर्युक्त कथाओं में वाक्‌ सुपर्णी अपनी सनन्‍्तान 
गायत्री द्वारा सोम मंगवाती है।यहाँ वाक ही स्वयं गायत्री है, जो सोम लाती है । 
वाक ही सोमक्यणी है। छन्‍्द ही वास्तव में सोम को स्वर्ग से छाये--अर्ात्‌ 
गायत्री श्येन होकर । गन्धर्व उसको फिर चुराले गये । देवों ने उसको फिर 
चाहा। उन्होंने ( (गंधवों ) ने कहा,---अब हम उनको फिर न देंगे । देवों ने 
कहा हम उसको गाय द्वारा खरीदते हैं। उन्होंने (गन्धवों ने) सोचा-- 
“गाय से क्रीत होने पर तो यज्ञ के बदले बिक्री करना होगा” । देवों ने 
कहा-- गन्धवे स्त्री- लोलप है। अतः उन्होंने वाक्‌ को स्त्री बनाकर एक 
माया पैदा की । तव गन्धर्वों ने सोचा--यदि हम वाक्‌ के बदले बेचें तो 
प्रजा के बदले बेचना होगा ।” जब स्त्री-रूप में वाक्‌ सोमक्रयणी पहुंची,. 
वे आपस में झगड़ने छगे, हमारा सोम है, हमारी सोमक्रयणी है ।” 
गन्धरवों ने कहा-- अच्छा हम उसका आह्वान करगे।” गन्धर्वों ने ब्रह्म 
कहा, देवों ने गाया। वह (स्त्री वाक्‌) गाते हुए देवों के पास चली गई । 
अतः स्त्री गाने वाले को चाहती है, ब्रह्म कहने वाले को नहीं । वह ब्रह्म से 
द्रोह करती है ।* 
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(८) उपर्युक्त स्थलों के अतिरिक्त, ब्राह्मणों) में ऐसे और भी स्थल हैं 
जहाँ सोम-वाहक हयेन रूप में गायत्री का वर्णन आता है ; परन्तु वहाँ कोई 
और बात कहानी में नहीं जुड़ती । 

(९) शतपथ ब्राह्मण ३, ९, ४, १० में गायत्री ब्येन को अग्नि कहा है। 
अग्नि ही गायत्री है. . . गायत्री श्येन होकर दिव से सोम को लाई इसी से 
बह श्येन सोमभत है ।* 

इन इयेन कथाओं में निम्नलिखित प्रधान बातें हैं, जो द्येन-सोम के 
विषय में पर्याप्त प्रकाश डाल सकती हैं, और जिनकी आलोचना यहाँ की 
जायगी :-- 

१--वाक्‌ सुपर्णी की तीन सन्‍्तानें जगती, त्रिष्टुप तथा गायत्री हैं जिनमें 
'से केवल गायत्री ही सोम ला सकती है और दूसरी तो केवल पशु-दीक्षा या तप- 
'दक्षिणा लेकर लछौठ आती है । 

२--कद्ू तथा सुपर्णी दो मायायें हैं, जो आपस में प्रतिस्पर्डा रखती हैं । 
'सुपर्णी समुद्र तथा समुद्र के उस पार बल्ले से लगे हुए श्वेत। अशइ्व को देख सकती 
'है। कदर उस अश्व की छूटकती हुई तथा वाय द्वारा हिलाई जाती हुई पंछ को भी 
देख सकती है । परल्तु, सुपर्णी उड़ सकती है कदर नहीं ; सुपर्णी वाक्‌ दो है 
'कद्र पृथिवी । 

. ३--सोम सुरक्षित है ; ह्येन रक्षकों को क्षुब्ध करके चंचु-चरणों से पकड़ 
“कर सोम को लाता है । जो तीनों सवनों का रूप धारण कर लेता है । 
४--अपाद अस्ता छृशानू्‌ श्येत पर एक तीर छोड़ता है, जिससे गायत्री- 
इयेन अथवा सोम का पर्ण' या नख कठकर गिर पड़ता है। इसी पर्ण से पर्णं 
(पलाश) वक्ष हो जाता है । 

५--गायत्री स्वयं अग्नि है, जो श्येन होकर सोम छाती है, अथवा सोम- 
क्रयणी गाय या स्त्री रूप होकर सोम को छाती है । 

उपर्युक्त सूपर्णी तथा उसकी सन्‍्तानों का वर्णन ऋ बे० १, १६४, १८; 
२५ में एक दूसरे रूपक द्वारा किया गया है, जिसमें मनोमय' पुरुष (देवं मनः) 





१--श० ब० ९, ८, २, १०; हे; ४१, १२; ९, ४, १०, १५ ७, १, 
१, ११; २, ८ ते० सं० हे; ५, ७१ ते ब्रा० १, १, ३, १०; २, 
९, ६ हैं; ७, ५ रे; २, १ १; पें० वि० ६षा० ८, ४-१; ४, ९, 
५, ४ आप० श्रो० सू १, ६, ८ का० सं० ३४, ३ । 
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के जन्म का उल्लेख करने के पश्चात्‌ उससे विकसित सृष्टि का जिक्र है। इस 
सृष्टि के नानारूप पर-अवर, पराच-अर्वाच अथवा ब्रह्म-वाक्‌ तत्त्वों से इस प्रकार 
मिलकर बने हैं कि प्राच को अर्वाच और अर्वाच को पराच कहा जाता है। ये सव रूप 
इन्द्र तथा सोम ने बनाये हैं, जो रज: (अग्नि-तत्त्व या क्रियाशक्ति) के धुर से 
यूक्‍्त होने के समान प्रगतिशील है (वहन्ति ) । यह सारी सृष्टि एक वक्ष है, जिस 
एक ही वृक्ष (समान वृक्ष) पर दो संयुक्त तथा सखा, सुपर्ण आलिगन-बद्ध हैं, 
इन दोनों में से एक तो वृक्ष के स्वादिष्ठ 'पिप्पछ” खाता है और दूसरा बिना 
खाये ही देखता रहता है, यह स्वादु' पिप्पल तो पहले (अग्ने) उसका है, जो 
विश्व भवन का स्वामी तथा गोपा है और जो धीरे-धीरे यहाँ (सनोमय-जनित 
सृष्टि में) आकर पाक (पूर्ण विकास) को प्राप्त हुआ है ; यही वह वक्ष है 
जिससे सारे मधु-भक्षी सुपर्ण उत्पन्न होते हैं और जिसमें वे निविष्ट होते हैं और 
जहाँ सुपर्ण लोग निनिमेष अमृत को भोगते हैं ; परन्तु जो 'पिता' को नहीं जानता, 
वह इसको नहीं खा पाता (ततन्नों नशद्यः पितरं न वेद); गायत्र में जो गायत्र 
अध्याहित है, त्रप्टम से जो त्रेप्टभ तनिरमित हआ तथा जगत में जो जगत पद 
अध्याहित है, उसको जो जानता है वही अमृतत्व का भोग करता है। गायत्र से 
अक (त्रेष्टुभ) साम, त्रेप्ट्भ अर्क से वाक्‌ साम तथा वाक से वाक; द्विपदा 
चतुष्पदा होकर अक्षर से सात वाणियों का निर्माण हुआ । जगत साम से दिव 
में सिंधु स्तब्ध हुआ, रथंभर में सूर्य देखा गया है तथा गायत्र की तीव समिधायें 
कही जाती हैं । इसी प्रकार (वह) अपनी महा महिमा द्वारा प्रकृण्ट रूप से 
प्रकाशित हुआ । इस वर्णन से यह स्पष्ट है कि मनोमय उदभूत प्राणमय 
तथा अन्नमय तक जितनी नाना सृष्टि है, वह सब इन्द्र, सोम तथा अग्नि द्वारा 
निर्मित हैं। और इन तीनों तत्त्वों से निमित सृप्टि-वृक्ष पर ब्रह्म तथा वाक्‌ ही 
सुप्॒‌णं तथा सुपर्णी है, जो संयुक्त रूप से इस पर विहार कर रहे हैं। परन्तु 
इस मनोमय का पिता वास्तव में विज्ञानमय है, जिसमें भी अग्नि, सोम तथा 
इन्द्र अथवा गायत्र, चैट्भ तथा जगत्‌ पद थे, उसी के इन तीनों पदों से मनो- 
मय के भी गायत्र, त्रैष्टूभ तथा जगत पद का अस्तित्व है । मनोमय के इन तीनों 
पदों की उत्पत्ति का क्रम इस प्रकार है--गायत्र से त्रेप्टुभ अकं, त्रैष्टुभ अर्क से 
वाक्‌ (जगत ) । अतः वाक (जगत्‌) में अग्नि और सोम या गायत्र तथा नेष्टुभ 
दोनों तत्त्व विद्यमान हैं और यही वाक, गायत्र-त्रेप्टभमयी वाक्‌ (जगत्‌ ), अक्षर 
(ब्रह्म) के साथ-साथ एक से द्विपद तथा चतुप्पद होकर सात वाणियों के रूप 
में प्रकट हुई । अ० वे० ८, ९, १४ में भी गायत्री त्रिष्दुम जगती आदि में 
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अग्नि-सोम के तत्त्वों की ही उपस्थिति बतलाई गई है? ; और अन्यत्र सारी 
सृष्टि अग्निसोमात्मक ही कही गई है। अतः सप्त वाणियों (पिण्डाण्ड में सप्त 
शीर्षण्य प्राण, ब्रह्माण्ड में सप्तरश्मि) या सारे विर्व में अग्नि, सोम तथा इन्द्र 
अथवा गायत्र, त्रिष्टुभ तथा जगती तत्त्व पाये जाते हैं। ये वास्तव में अग्निसोम 
गायत्रत्रेष्दुभ, नामक दो तत्त्वों के अन्तर्गत अथवा इन्द्र नामक एक तत्व के 
अन्तर्गत आ सकते हैं। इसीलिये उक्त १,१६४ के प्रारम्भ ही में सृष्टि के इन तीन 
तत्वों को तीन भाई कहा है और फिर इन तीनों में एक ही सप्तपृत्री विश्वपति 
की उपस्थिति देखी गई है । इसी को दूसरे प्रकार से व्यक्त करते हुए, सारे 
सृष्टि-चक्र को सारे भुवनों |का अधिष्ठान-स्वरूप त्रिनाभि-चक्र अथवा सप्त 
नामधारी एक ही अइ्व के द्वारा एक-चक्री रथ कहा गया है :--- 
अस्य वामस्य पलितस्य होतुस्तस्य भ्गाता मध्यमों अस्त्यइनः । 
तृतीयो भ्राता घृतपृष्ठो अस्या5्त्रापश्यं विदर्पाति सप्तपुत्रम्‌ ॥१॥ 
सप्त युअुजन्ति रथमेकचक्रमेकों अदबों वहति सप्तनाम । 
त्रिनाभि-चक्रमजरसनर्व॑ यत्रेसा विश्वा भुवनाधितस्थुः ॥२॥ 
इमं॑ रथमधि ये सप्ततस्थुः सप्त चक्र सप्त वहन्त्यदवाः । 
सप्त स्वसारों अभि संनवन्ते यत्र गवांनिहिता सप्तनाम ॥३॥। 
हम ऊपर देख चुके हैं कि प्रगतिमय होने से मनोमय' की सृष्टि के अन्तगंत 
“इन्द्र को वायू भी कहा जा सकता है ; अतः इन तानों तत्त्वों को अग्नि, सोम 
तथा वायू भी कहा जा सकता है। परन्तु, मनुष्य ( मनु अर्थात्‌ मनोंमय' से उत्पन्न) 
सृष्टि के ये तीन व्यक्त और व्याकृत तत्त्व तो बाक्‌ के तुरीय पद के अन्तगंत हैं । 
इसके तीन पद और भी हैं, जो गृहा (विज्ञानमय गर्भावस्‍था ) में छिपे हैं और 
पजिनको केवरू मनीषी ही जान सकते हैं :--- 
त्रयः केशिन ऋतुथा विचक्षते संवत्सरे वषत एक एषाम्‌ । 
विश्वमेको अभिचष्टे शवीभिधा जिरेकस्य ददुशे न रूपम्‌ । 
चत्वारि बाक्‌ परिमिता पदानि तानि विदुर्शह्मणा ये सनोषिणः । 
गृहा त्रीणि निहिता नेंगयन्ति तुरीयं वाचों सनुष्या वर्दन्ति । 
अतएव वाक्‌ ही सुपर्णी है, जिसकी संतानें गायत्री, त्रिष्टूभ तथा जगती हैं । 
यही तीन तत्त्व अग्नि, सोम तथा इन्द्र-वायू हैं, जिनसे सारी सनोमय सृष्टि 





१--अग्नीषो सावद धूर्या तुरोयासोद्‌ यज्ञस्थ पक्षावृषय कल्पयन्तः । 
गायत्री त्रिष्टृभं जगतोीं त्रिष्टुभं बृहदकों स्वराभरेतोम्‌ । 
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निर्मित है। इन तीनों में से अग्नि-गायत्री ही क्रिया-शक्ति होने के कारण इ्येन 
कही जा सकती है। और गायत्री से (अग्नि से )त्रैष्टुभ (सोम) तथा त्रैष्टुभ से 
जगत्‌ की उत्पत्ति होने से गायत्री-अग्नि श्येन ही सोम लाने वाला कहा जा सकता 
है। मनोमय' सृष्टि के तीनों तत्त्वों की माँ स॒पर्णी विज्ञानमय' की गायत्री है। 
यह वही गायत्री है जिसकी समिवायें वे तीनों तत्त्व हैं, जिनके द्वारा वह (ब्रह्म) 
अपनी महा महिमा को प्रक्ृष्ट रूप से प्रकाणित करता है (गायत्रस्थ समिधस्तिस्र 
हुस्ततोी महवा प्र-रिरिच्च महित्व।) । परन्तु विज्ञानमय' के अन्य दो तत्त्व 
निष्क्रिय से हैं। जगत में सिन्धु' स्तब्ध था और रथंतर (त्रेप्टुभ ) में सूर्य दिखाई 
पड़ा । अतः विज्ञानमय' के तीनों तत्त्वों को ऋ० वे० १०, ७२ में वणित क्रमश: 
सलिल-समुद्र में प्रगूढ़ सूर्य, व्यक्त सूर्य तथा सप्त आदित्यों का आदि और अन्‍्त्य 
स्वरूप मार्ताण्ड सूर्य कहा जा सकता है। इनमें मध्यवर्ती को आवबांतर दशा 
सानकर विज्ञानमय को पराचरी और सथ्यीची अथवा उन्मनी तथा समनी शक्तियों 
में भी विभक्‍त किया गया है। इनमें पहली स्तब्ध या निष्क्रिय है और दूसरी 
क्षुब्ध या सक्रिय । पहली में जगत्‌ या इन्द्र-तत्त्व की प्रधानता है और दूसरी में 
गायत्र या अग्नि तत्त्व की । अतः पहली कद्र्‌ स्थिर पृथिवी तत्त्व है, दूसरी सुपर्णी 
नाता रूप से प्रकाश करने वाला दो तत्त्व है। पहली में सृष्टि का गर्भावान 
मात्र है, अतः इसमें रेतस' अश्वित (अविकसित ) होने से वह अश्व है | दूसरी 
“गर्भ है, जिसमें रेतस प्‌र्ण रूप से श्वित विकसित) हो चुका है। यह माता 
सूपर्णी में श्वित होने के कारण मातरिश्वा' कहल्गता है। गायत्री अग्नि होने 
के कारण उसे ठीक ही अग्नि छाने वाला कहा जा सकता" है। कद्रू तो विश्व 
के साथ ही है और स्वयं अत्यन्त स्थिर है ; अतः आवान्तर दशा की ओर उसकी 
पूँछ में होने वाली गति को जान सकती है, परन्तु मनोमय की ओर तीब्रगति 
से सक्रिय सूपर्णी को अश्व शांत ही दिखाई पड़ता है। यह स्थिर अश्व' ही 
अपाद अस्ता क्ृशान्‌ है; जिसका उल्लेख ऋग्वे० ४,२६ तथा ४,२७ और 
अन्यत्र श्येन-कथाओं में बराबर मिलता है | इसी स्थिर अवस्था से वाक्‌ (शक्ति ) 
की लहर निरंतर चलती हुईं सक्रिय अवस्था में होती हुई मनोमय' सुष्टि में 





१--ेष्टुभ--सोस और सनोमय सुष्टि वास्तव सें सोम-सृष्टि है जिसको वाहच- 
रथ कहा जा सकता है तु० क० , १६४, १-२ उ० उ० ) अतः विज्ञान- 
सर्य' का तअ्रेष्ट्भ या सोम 'रथंतर कहला सकता है । 

२--ऋ० बें० १, ९३ । 
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पहुँचती है। अतः अश्व की हिलती हुई पूंछ ही के समान यह गायत्नी-इयेन पर 
छोड़ा हुआ तीर है । इ्येत अथवा सोम का नख या पर्ण कट कर जो छाल पलछाश 
(वृक्ष) हो जाता है, वह उपर्युक्त सोम का अरुण-वृक्ष ही है, जिसके अन्तर्गत 
मनोमय' से लेकर अन्नमय तक सारी सृष्टि आ जाती है। ह 

(ग) शमस्बर, ब॒त्र, शुष्ण ” तथा सपराज्ञी--परन्तु, सोम का वास्तविक 
स्थान तो स्वयं आनन्दमय ब्रह्म ही है। वहीं सोम सुरक्षित है। उसके चारों 
ओर निष्क्रिय वाक्‌ कद्रृ का पहरा रहता है। यही वृत्र है, जो इसको घेरे हुए 
हैं। सोम के दोनों तत्त्व (प्रकाश तथा जर )इसी से आवृत रहते हैं । इसी को 
मारकर इन्द्र प्रकाश तथा जल की मुक्ति करता है। यह शान्ति के साथ आवरण 
करने वाला है; अतः इसका नाम शंबर है यह सोम (आपः) को चुरा लेने से सभी 
कुछ दरूप्क कर देता है ; इसलिये यह शुष्ण कहलाता है। कद काद्वेयों या 
सर्पों की माता है और वेदिक असुर भी अहि या सर्प कल्पित किये जाते हैं 
अतः यृत्र और शंबर को अनेक बार अहि' कहा गया है। जैसा कि ऊपर एक- 
इयेत कथा में कहा जा चुका है, कद्र तथा सुपर्णी दोनों ही मायायें हैं। यथार्थ 
में ये एक ही वाक्‌-शक्ति के दो पक्ष हैं--एक ही विद्युत के ऋणात्मक तथा 
धनात्मक रूप हैं । एक असुर माया और एक देवमाया है । गायत्री ब्येन जब शान्त 
काद्रवेय (पहले ) को क्षब्ब कर देती है, तो यह भी लड़ने के लिये उसका पीछा 
करती है और विज्ञानमय से लेकर 'अन्नमय' सृप्टि तक सर्वत्र इन दोनों का 
झगड़ा होता रहता है। श्येन जिस सोम-वुक्ष रूपी सुप्टि-वृक्ष को खड़ा करता 
है, उसकी जड्ट काटने के लिये कोई न कोई नीधूंग' या ऐन्ग्र मैन्यु' लगा ही 
रहता है। तैतीस देवता इच्छा, ज्ञान तथा क्रिया शक्ति के विचार से निन्‍्यानवे' 
रूपों में हो जाते हैं और सौवाँ इन सब का एकीभूत रूप विज्ञानमय में है। इसी 
प्रकार इन सभी देव शक्तियों को आवृत करने के लिए अथवा अपनी रक्षा के 
लिए काद्रवेय या असुर शक्ति भी सौ रूपों में विभक्त हुई कल्पित की जा सकती 
है। ये ही शम्बर के सौ पुर' हैं; जिनके भीतर सोम (आपः और प्रकाश) 
बन्द रहता है । 

अतः जिस प्रकार सोम (प्रकाश ) के लछाने पर शंबर के सौ पुरों का विध्वंस 
करना पड़ता है, उसी प्रकार इन्द्र, सूर्य, उषा तथा आप; छाने के लिए भी ये 
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पुर भेदने पड़ते हैं । जिस प्रकार कद्दू माया के पक्ष में आसुरी अन्धकार बर्फ, 
बादल आदि के पुर मिल सकते थे, उसी प्रकार सुपर्णी पक्ष से उनको नष्ट 
करने के लिए प्रकाश, विद्युत, गर्मी आदि के अस्त्र-शस्त्र मिल सकते थे । अतः 
इन्द्र राक्षस को सूर्य रश्मियों से जलाता है (८,१२,९) ; इन्द्र का वज्र, जो 
सो (१८,६,६) या सहस्त (१,१८,१२) प्वों का वज्य है, जो सुनहरा तथा सहस्र 
पंखों से युक्त कहा जाता है, (८,६६,७-११), वह अवध्य सहस्रांशु सूर्य प्रतीत 
होता है । उसका वज्र सुनहरा (१,५२,८;५७,२) बच्न्‌. (३, ४४ ,१ ; १०, 
९६, ३) या दीप्तिमय है (३,४४,५ ) । उसका स्वर्य वज्र त्वष्टा या देव बनाते 
हैं और वह तप' या प्रकाश है? । इसके अतिरिक्त अनेक स्थलों पर विद्युत वज्र 
का उल्लेख भी मिलता है, जिसको अंकृदश, बाण आदि नाम भी दिए गए हैं 
(८, १८, १०; अ० बे० ६,८२,३,१०,४४, ९,८, ६६, ६; <९,९) । 
निन्‍यानवे पुरों के कारण ही इन्द्र का वज्न भी ९९ स्थानों में विभाजित है 
([ १,८०,८ ) | 
अन्धकारमयी तथा बन्धनात्मिका कद्ू जहाँ इन देव-विरोधी असुरों को 
जन्म देती है वहाँ वह सुपर्णी की माँ भी कही जा सकती है ; क्योंकि निष्क्रिय 
वाक्‌ (कदर) से ही सक्तिय वाक्‌ (सुपर्णी) उत्पन्न होती है) । अतः कद्ू को यदि 
सरपराज्ञी कहा जाता है, तो सुपर्णी को सार्पराज्ञी यह प्रश्निगौं* है, जो हमारे 
पिण्डाण्ड में इवासोच्छास क्रिया करती हुई जीवनी शक्ति रूपी अन्त्ज्योति है 
तथा ब्रह्माण्ड में विविध रूप से प्रकाशित होता हुआ सूर्य है। यह वास्तव में 
ब्रह्म की शक्ति है, जो नानारूपात्मक सृष्टि में विकसित होकर अनिपद्चमान 
गोपा को पतन की ओर ले जाकर पतंग बना देती है । उसी के लिये यह तीस 
धाम विविध रूप से विराजती (प्रकाशती ) है--सृजन करती है; अतः यह विराज 
भी कही जा सकती है? । आगमों में यही कुण्डलिनी कही गई है, जो कद्र-रूप में 
सोती हुई तथा सुपर्णी रूप में जागृत कही जाती है। सारे असुरों का मूल होने 
के कारण इसी को देवों का असुरत्त्व महत्‌' अथवा प्रथम किल्विष कहा गया है। 
(१०,१०९, १) 
( घ ) अब्व, अध्विनों तथा उषा-रात्रि--विज्ञानमय' के अन्तर्गत पराची 
तथ! सध्षीची अवस्था को हम क्रमशः अद्व तथा दिवत (गर्भ) कह चुके हैं । 


१--त्वष्ठा वद्ममसिञ्चत । तपो वे वज्यमासीत्‌ तु० क० ४, ४१, ४ । 
२--ऋ० बे० १, १८९, १-२। ३--बही ३ । 
+ 
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यह गर्भ प्रारम्भ में पुरुष (आनन्दमय कोशस्थ ) में सब अंगों में व्याप्त रेतस्‌ के 
रूप में होता है, जो वाक स्त्री के गर्भावान द्वारा सिड्चित होने पर अश्वित होने 
से अश्व, फिर उसमें श्वित होने पर गर्भ तथा जन्म लेने पर मनोमय' रूप में 
नाना विध वर्षण' (नातारूपात्मक सृष्टि) करने के कारण वृषन्‌ या वृषभ 
कहा जाता है । वाक द्वारा यह गर्भ धारण, वर्धन तथा प्रसार करने को ही 
जल-सृष्टि तथा जल-वृष्टि के रूपक द्वारा भी व्यक्त किया गया है। परम व्योम 
(आनन्दमय ब्रह्म )) की सहस्राक्षरा वाक्‌ वृषन्‌ अद्व के रेतस्‌' सोम से जलों 
(सलिलानि ) की सृष्टि करती हुई एकपदी, ह्विपदी, चतुष्पदी, अष्टठापदी तथा 
नवपदी होती है और उससे अनेक समुद्र क्षर क्षर करते हुए प्रवाहित होते हैं। 
इससे चारों दिशायें जीवन धारण करती हैं । इसी क्रिया द्वारा है अक्षर 
(आनन्दमय ब्रह्म ) का क्षरण होता है, जिससे सारा विश्व जीता है । आगम-पग्रंथों ९ 
में इसी सहख्राक्षरा वाक्‌ को सहस्ाक्षरा वाग्देवी कहा जाता है, जिसके भी 
निम्नलिखित नौ पद हैं । 

१. काल--निर्मेष से लेकर प्रढय तक, जिसके अन्तर्गत चन्द्र तथा सूर्य 
भी आ जाते हैं । 

२. कुल-- रूप” (आकृति) रखने वाली सारी वस्तुएँ । 

३. नाम--नामधारिणी सारी वस्तुएँ । 

४. ज्ञान--दो प्रकार का सविकल्पक और निविकल्पक । 

५. चित्‌--अहंकार, बुद्धि, चित्त, मन और उन्मन । 


६. नाद--राग, इच्छा, कृति, प्रयत्न, जो क्रमशः परा पर्यन्ती, मध्यमा 
तथा बेखरी के समकक्ष हैं । 


७. विन्दु--( आध्यात्मिक बीज) --षट्चक्र (मूलाधार से आज्ञा तक) 

८, कसें--मूलाघार से आज्ञा तक पचास वर्ण । 

९, जीव--माया-बद्ध आत्मा । 

अतः जहाँ यह कहना ठीक है कि वाक्‌ नानारूपात्मक सृष्टि रूप में व्यक्त 
होती है, वहाँ यह भी कहा जा सकता है कि आनन्दमय ब्रह्म ही अद्व श्वित 


| १--तु० क० ऐ० 3० २, १-५, जहाँ उक्त वामदेव' ऋषि की गर्भस्थ वाणी का 
भी उल्लेख है और दे० ऋ० बे० १, १६४, २५; ३, ४८, १ आदि। 
२--तु० क० ३१, १६४, ३५ और १, १६४, ४१-४२ । 
-३--देै० आनन्दलहरी' ३४ पर लक्ष्मीधर टीका । 
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(गर्म) तथा वृषन्‌ होकर सारे विश्व का कर्ता बनता है। अतः अश्व-सृकतों ) में 
'कारण-ब्रह्म के समान ही अश्व का वर्णन किया गया है। वह देवजात वाजी 
विश्व रूप है। वह इन्द्र-पूषण का प्रिय अथवा पृषण का विद्वदेव्य भाग ले जाता 
है और मित्र वरुण, अर्यमा, आयु, इन्द्र, ऋभुक्षा तथा मरुत, जो प्रकाशित होते हैं, 
वह सब उसी के कृत्य (वीर्याणि) हैं (१, १६२, १-४) । उसकी सारी क्रिया 
तथा सारा दाना-पानी देवों द्वारा ही होता है (१,१६२, १४ ) । वह समुद्र या पुरीष 
से सर्वेप्रथम उत्यन्न होने वाला है और वह न कभी मरता है न क्षीण होता है 
(१, १६२, २१, १६२, १ ) ; दिव (पराची ), समुद्र (सथ्रीची ) तथा आप: (तु०्क० 
“सलिलानि/) में से प्रत्येक स्थान पर उसके तीन बन्धन (इन्द्र तत्त्व, सोम तत्त्व 
तथा अग्नितत्त्व) हैं, अथवा वरुण" ही उसे आच्छन्न किये हुए है। इसीलिये वह 
“परम जनित्र' कहलाता है (१,१६३,४) । इस पर सबसे पहले इन्द्र (पराची ब्रह्म ) 
बैठा, गन्धवे > (सथ्थीची ब्रह्म) ने उसकी बाग पकड़ी तथा सूर (मार्ताण्ड या 
मनोमय ) से वह वसुओं द्वारा नानात्मक सृष्टि के रूप में काँटा-छाँटा गया । 
नाकमयी सृष्टि को एकीभूत या संयमित करने वाले यम (पराची ब्रह्म) ने जब 
इसको दिया, तो वह अग्नि-सोम-इन्द्रात्मक त्रित (सक्योची ब्रह्म) से युक्‍त 
हो गया (१, १६३, २) । अत: उसको यम (अश्वित ), आदित्य (श्वित ) तथा 
त्रित भी कहते हैं। वह सोम से आवृत रहता है (१, १६३, ४) । वह मनोजवा 
(मनोमय ) ब्रह्म अवर' इन्द्र है, जिसकी देवता लोग आहुति दे देते हैं, जिससे 
अनेक अश्व-गण हंसों की भाँति श्रेणिबद्ध होकर निकलते हैं (१, १६२, ९-१०) | 
समुद्र से उत्पन्न होते समय उसके श्येन (अग्नि) के पक्ष तथा हरिण (सोम ) 
के बाहु होते हैं (१, १६३,१) । यह अश्व वास्तव में आत्मा है; दिव से पतित 
होता हुआ पतंग है (१, १६३, ६) । 
उक्त अद्व के वृषन्‌ रूप का नाम दक्षयिका४ भी हैं, जिसके लिये ऋ ९० वे० 
४,३८,४८ सूक्‍त लिखे गये हैं। मनोमय' पुरुष से उत्पन्न प्राणमय तथा अन्नमय' 
'की सारी सृष्टि का सोम यदि पर्या माना जाय, तो मनोमय का सोम दि 
और मनोमय' पुरुष को दक्षिका कहा जा सकता है। विज्ञानमय' में पहुँचकर 


१---ऋ० बे ० १, १६२; १६३; ४, ३८; २९; ४० आदि ;। 

२--वरुण--प्रकृति या साया ( वाक्‌ ) दे० सित्रावरुण । 

'इ--तु० क० १०, १७७, २ दे० पिण्डाण्ड के अन्तर्गत पांक्त-पुरुष' ओर पंच 
कोदा । ४--ऋ० बे० ४, ३९, २। 
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मनोमय का दधि शुचि होकर घृत में परिवर्तित हो जाता है; विज्ञानमर्या के 
समुद्र! से इसी घृत की मधुमान्‌ उमि उत्पन्न होती हुई ऋ० वे० ५,५८ में 
दिखलाई गई है । इस घृत' का मूल स्रोत ब्रह्म वृषभ है, जिसके चार सींग 
(जागृति, स्वप्न, सुषुप्ति, तुरीय ), तीन पेर (इन्द्र, सोम, अग्नि तत्त्व) दो शिर 
ब्िह्म, वाक्‌), तथा सात हाथ [सप्तशीषण्य प्राण] हैं, और जो तीन बन्धनों 
स्थल, सूक्ष्म तथा कारण शरीर] से बँंधा हुआ मर्त्यों में है। इसी गौ में ही तीन 
आवरणों (विज्ञानमय का समुद्र तथा गर्भ और मनोमय ) से पणियों द्वारा 
छिपाया हुआ घुत देवों को मिलता है और आवरणों में से ऋ्मश: इन्द्र (अर्व ) 
सूर्य [ह्वित] तथा बेत [मनोमय] द्वारा वह निकारा जाता है। निकलते ही 
वह सुनहरी तथा अरुण उमियों, सरिताओं तथा धाराओं के रूप में बहने लगता 
है । मनोमय' की यह नानारूपात्मक सृष्टि ही “यज्ञ है।ये सारी घृत-धारायें 
चारों ओर से फिर उसी में जाकर पवित्र होती हैं, जिसमें सोम तथा यज्ञ का 
जन्म होता है ; यह स्थान वही समुद्र है जिसमें सारा भुवन अधिष्ठित है (४, 
५८, ९-११) कह. 

उषारात्री--कदाचित्‌ अब यह कहने की आवश्यकता नहीं कि इन्द्र, इन्द्रवायु 
यज्ञ, सोम तथा आदित्यगण या देवगण का जन्म और विकास, वृत्र .या शम्बर 
बध द्वारा प्रकाश तथा आपः की मुक्ति एवं पर्जन्य और उसकी वृष्टि आदि 
एक ही तथ्य को वर्णन करने के लिये विभिन्न रूपक हैं। इसका अभिप्राय यह 
है कि पिण्डाण्ड में मनोमय' तथा ब्रह्माण्ड में मनु या मार्ताण्ड का जन्म किस 
प्रकार होता है और उससे प्रकाश-रश्मियाँ किस प्रकार निकलती हैं। यही प्रथम 
प्रकाश-रश्मियाँ उषायें कहलाती हैं। अतः दध्िक्रा रूपी मनोमय' से भी उषाओं 
का सम्बन्ध बतलाया गया है । वह जो स्व: उत्पन्न करता है वह आप: अग्नि, 
उषा, सूर्य, व्‌ हस्पति तथा जिष्णु आंगिरस का ही इष' या उ्ज है (४, ४०,१२) । 
स्वयं दधिक्रा (मनोमय ) से उत्पन्न नानात्मक सृष्टि के लिये बहुवचनान्त 'उषसः' 
का प्रयोग होता है (४-४०-१-२) । यही उपषायें वे 'दिवः दुृहितरः 3 हैं, जो 
नाता भुवनों को फैलाती हैं और सप्तारस्य (सातशीर्षण्य-प्राणमय) नवग्व (सप्त 
शीरषण्य. दो उपस्थापाय्‌ युक्त) तथा दशग्व (नवग्व +- विदृति युक्त) अंगरिरा 
को प्रकाशित करती है ।४ 


१--वही ४-८१ २--दे० मनु-यज्ञ' और अरुण वृक्ष ।  ३--दे० वही 
४--४ ५१, १, ३; १०, ६, ६४, १-३; ७, ७५, ३, ७८, १; ३, ७९, २; १५ 
१२३, २; ४, ९, २४ १२४, २; ११३, ८; १५, ७; ७६, ३, ८०; रे । 
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इन्हीं नानात्वमयी प्रकाश-रश्मियों या उषाओं का नाम ही बहुंबचनान्त 
“ऋतभव: है, जिनका विधान करने वाली एक पुराणी' उषा है, जो इन सबको 
जन्म देती है:--- 
क्व स्विदासां कतसमा पुराणी यया विधाना विदधुऋभणाम्‌ 
शुर्भ सच्छ उषसइचरंति न विज्ञायन्ते सदृक्षीरजुर्याः। (४, ५१, ६ ) 
( ४,५, १६ ) 
यह पुराणी' अथवा युवती पुराणी' उषा वह अग्निप्तोम की अव्याकृत 
रविम है, जो विज्ञानमर्या से प्रकट होती है और मनोमय' में आकर तानारूपा- 
त्मक उषाओं के रूप में व्यक्त होती है । यही मातरिद्वा या इ्येन द्वारा स्वर्ग 
से यज्ञा्थ लाई जाती है (१,९३, ७ तु० क० १, १२३), सूर्य (गर्भस्थ इन्द्र ) 
से मनृवाय्‌ या इन्द्र-वायू के लिये उत्पन्न की जाती है!; यही वह पुरंधी १ है, 
जिससे रश्मियों द्वारा अद्भुत और नवीन बस्त्रों का वितान फेलाती हुईं उषायें 
प्रकट होती हैं और जिसको वायु प्रतिबुद्ध करती है। यही वह ॒पुरंधरि' 3 सोम 
है, जिसको इयेन लाता है और जो अरातियों' का हतन कर, न केवल 'मनोमर्या 
प्राणमय तथा अन्नमय के तीनों सबनों में, अपितु उन तीनों के अन्तर्गत सह॒द्नों 
तथा अयूतों सबनों के लिये भी पर्याप्त होती है । दूसरे शब्दों में यह उषा ही 
गायत्री दयेन है, जो 'स्वर्ग' से सोम को छाती है। यही वह प्रथम उषा है, जो 
सोम तथा इन्द्र की माता तथा प्रजापति की दुहिता कही जाती है (इच्द्रपुत्रे 
दुहितासी प्रजापते:) 
जैसे गायत्री के दो पूर्व रूप कद्दू तथा सुपर्णी हैं, वेसे ही उषा के भी दो 
रूप उषा और रात्रि हैं, जो यथार्थ में संयुक्त रूप में ही उत्पन्न तथा विकसित 
होते हैं । अत: उषा ही वह रात्रि रूपी गाय है, (अ० वे० ३, १०, १-२) जिस 
पयस्वती धेनु को पाकर देवछोक आनन्दित होते हैं। यद्यपि इनके रूप भिन्न-भिन्न 
हैं परन्तु वे यथार्थ में एक ही ज्योतिषां ज्योतिः है” जो संयुक्त तथा समना होती 
होती हुई सारे भुवनों में फंली हुई हैं:-- 
' इदं श्रेष्ठ ज्योतिषां ज्योतिराराच्चित्र प्रकेतो अजनिष्ट विभ्यां । 
यथा प्रसूता सवितुः सवायं एवा राध्युषसे योतिपारेंक ॥१॥॥ 
१--७, ९१, १, १, १३४; २--१, १३ ॥ 
३--तु० क० ४ २६, ७; ऐं० बा० ३, ५-२७; ते० स० १, १, ६ श० ब्रा० ४, 
३, २, ७ मै ० सं० ३, ७, रे; का० सं० २३, १० तु० क० ४6०७० शव 
8770 8. 8, _४--अ० बे० हे, १०, १३॥ 
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रुगद्वत्सा रुशती इवेत्यागादारंगू कृष्णा सदनात्यस्याः । 
समानबन्ध्‌ अमृते अनूची द्यावा वर्ण चरत अभिनातें ॥२॥ 
समातो अध्वा स्वश्नोरनन्तस्तसध्यान्य चरतो देवशिष्टे । 
न मेषेत न तस्थतुः समेके नक्तोषासा समनसा विरूपे ॥३॥। 
( १, ११३, १-३ ) 
कद्रू सूपर्णी की भाँति, ये दोनों यद्यपि मनोमय” से अन्नमय' पर्यन्त सारी 
नानात्मक सृष्टि में मिले-जुले ही पाये जाते हैं, परन्तु फिर भी विज्ञानमय' की 
पराची' सश्रीची अवस्थाओं में क्रमशः रात्रि-तत्व-प्रधान उनन्‍्मनी-शक्ति तथा 
. उषा तत्त्व-प्रधान समनीशक्ति में इन दोनों के दो पृथक रूपों की कल्पना मात्र 
की जा सकती है। यथार्थ में दोनों वहाँ भी एक ही हैं । कद्दू की भाँति रात्रि-रूप 
में यह असुरत्वमयी होने से अंधकार, बृक, स्तेन, अहि, वत्र आदि असुरों की 
जननी है; परन्तु उषा रूप में वह देवत्वमयी होने से उक्त सब॑ का नाश कर 
सकती है। अतः ऋ० वे० १०, १२७, में साधारण रात के रूपक द्वारा उसका 
वर्णन किया गया है, जिसमे उसको रात्रि तथा उषा दोनों नाम दिये गये हैं और 
उससे- अपना उषा-रूप व्यक्त करके तम दूर करने की प्रार्थना की गई है:-- 
ऋण० बे० १०, ११७ का अनुवाद, 
पुरुरूपों में व्यक्त हो रही, 
अक्षों द्वारा देवी रात्रि, 
आती हुई अधिष्ठित करती विश्व-श्री ॥१॥ 
निम्न उच्च सारे दंशों में, 
व्याप्त हो रही अमृता, 
ध्वस्त कर रही सारे तम को ज्योति-श्री ॥२५॥॥ 
स्वसा उषा को व्यक्त किये, 
तिज अंत--स्तलः से, 
आती तम को दूर भगाती देवी-श्री ॥३।॥ 
आज मुझे त्‌ व्यक्त हुई, 
तो मेने पाया वास, 
रात-वसेरा ज्यों पाते पेड़ों पर पक्षी ॥४॥ 
किया वसेरा प्रामों ने, 
पद-वालों ने, पर-वालों ने, 
गया इ्येन भी उसी हेतु वह अर्थो ॥५॥। 
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दूर करो वक बुकी, 
स्तेत भी ऊर्यें ! 
सुगम बनो है दुगें! मुझको देवी ॥६॥ 
व्यक्त हुआ यह मुझ पर, 
कृष्ण तमस स्थित है, 
दूर उ्ष ! ऋण-तुल्य हटाओ, राज्री ॥७॥। 
इसी सूक्‍त से सम्बद्ध खिल सूक्‍त में, रात्रि के जिस स्वरूप का वर्णन आता 
है, उसको देखने से यह स्पष्ट मालम होता है कि आगमों की महाकाली जगदम्बा 
की कल्पना इसी पर आश्रित- है । सर्वभूतनिवेशिनी भगवती” रात्री का चित्र 
उसी खिल रात्रि-सूक्त की निम्नलिखित पंक्तियों में देखा जा सकता हैः:-- 
आ रात्रि पाथिवं रजः पितरः प्रायु घासमिः । 
दिवः सदांसि बहती वितिष्ठस आ त्वेषं बतेते तमः ॥१॥ 
ये ते रात्रि नचक्षसों युक्‍्तासों नवतिनंव । 
अश्ीतिः संत्वष्ठा उतो ते सप्त सप्ततीः ॥२॥ 
रात्रीं प्रप्ये जननों सर्वभूतनिवेशिनीसम्‌ । 
भद्रां भगवतों कृष्णां विश्वस्थ जगतो निश्याम्‌ ॥३॥। 
संवेशिनीं संपर्सिनों ग्रहनक्षत्र-मालिनोस्‌ । 
प्रप्नो£ह शिवां राज्रीं भद्रे पारमशीमहि ॥४॥ 
स्तोष्यामि प्रयतो दंबीं शरण्यां वह्वृचप्रियाम्‌ । 
सहस्नसंमितां दुर्गां जातवेदसे सुतवाम सोमस्‌ ॥५॥॥ 
फलत:ः दुर्गा सप्तशती के साथ-साथ एक रात्रि-सूक्त का पाठ भी आज किया 
जाता है, और ललिता-सहस्रनाम में रात्रि भी देवी का एक नाम है। 
अधश्विनो--अतः उक्त विवेचन से यह प्रकट है कि जिस वाक' से य॒क्‍त 
होकर ब्रह्म अश्व' श्वित, तथा वंषन्‌ अवस्थाओं में आता है। उस वाक्‌ के दो 
पक्ष हैं--एक कढद्र या रात्रि दूसरा सुपर्णी या उषा ; यही दो हरी' हैं जो अदव 
से युक्त रहते हैं (हरी ते यूजा पृषती अभूताम्‌ ') जैसा ऊपर देख चुके हैं, अश्व 
तथा शिवत ब्रह्म की परइन्द्र तथा वषन्‌ की अवरइन्द्र' कह सकते हैं । अतः इन्द्र 
के भी यही दो हरी' हैं, जो स्वयं उसमें या उसके रथ में दायें बायें जोड़े जाते 
हैं । इसी प्रकार जोड़कर ब्रह्म इन्द्र अपनी 'माया' (वाक्‌) को लेकर चलता है:-- 





१०-९१, १६२, २१।॥ 
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य्‌ क्‍तस्ते अस्तु दक्षिण उत सब्य शतकतों । 
तेन जायामृष प्रियां सन्‍्दानों याह्यन्धसो योजान्विन्द्रते हरी । 
युनज्मि ते ब्राह्मणा केशिना हरी उप प्र याहि दधिषे गभस्तयोः 
उत त्वा सुतासों रभसा अमन्दिषुः पृषण्वान्‌ वजिन्त्समुफप्त्यामदः 
( १, ८२, ५-६) 
'हरी' छाब्द हु धातु से निकला है और इसका अर्थ हरण करने वाले या 
ले जाने वाले' प्रतीत होता है ! अतः अश्व के वृषन' (मनोमय ) रूप से ही 
इनका मुख्यतः सम्बन्ध है; इसी रूप में वह अत्यन्त रंहणशील' होने के कारण 
'रथ', विभिन्न उषा-रश्मि-रूपिणी गायों को प्राप्त करने के कारण गोविन्द! 
तथा हरियों' से युक्त होने के कारण हारि योजन पात्र कहा जाता है :-- 
स दा त॑ वृषणं रथमधितिष्ठाति गोविदम्‌ । 
यः पात्र हारियोजनं पूर्णसिद्ध चिकेतति । 
योजान्विन्द्र ते हरी । 
( १, ८२, ४ ) 
अश्व के ये हरी ही अध्विनौ' हैं। वृषन्‌' इन्द्र-वायू (अश्व) या मनो- 
मय पुरुष ही नानात्मक यज्ञ-रूप) में होकर अथवा अपः तथा उषाओं', वातों 
आदि को उत्पन्न कर वृत्रों या असुरों पर विजय प्राप्त करने से जिष्ण” कहलाता 
है, अतः ये दोनों स्वयं 'अश्विनौ' होते हुए भी इसी अश्व' के हरी' हैं, जिनको 
निम्नलिखित मंत्रों में आप: लाने वाला, यज्ञ' उत्पन्न करने वाला तथा इधर- 
उधर (इहेह) अपने नामों (नामभिः: स्वै:) से ही अनेकशः उत्पन्न होने के कारण 
अनेक 'सनोजवा अद्वासः शुचयः पयस्या वातरंहसो दिव्यासोअत्याः” गया है:--- 
क्र प्रेष्ठाविषां रयीणामध्वर्यन्ता यदुत्रिनीयों अपाम्‌ । 
अय॑ वां यज्ञो अक्ृत प्रशस्ति वसुधिती अवितारा जनानाम्‌ ॥१॥ 
आ वामब्वासः शुच्ययः पयस्था वातरंहसो दिव्यासो अत्याः । 
मनोजुबों वृषणों वीतपृष्ठा एह स्व॒राजों अध्विना बहन्तु ॥२॥ 
आ वां रथोथ्वनिन प्रवत्वान्‌ त्सुप्रवन्धुरः सुधिताय गम्याः । 
वृष्ण: स्थातारा मनसो जबीयानहूंपूर्वों यज्ञतोधिष्ण्या यः ॥३॥। 
इहेह जाता समवावशीतामरंबसा तन्वा३ओं नामभिः स्वेः । 
जिष्णुव्सिन्यः सुमरवस्य सूरिदिवों अन्यः सुभगः पुत्रकऊहे ॥४॥। 





१--दे० मप्‌-यज्ञ । 
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प्रवां निचेरु:ः ककूहो वशाँ अनु पिशंगरूप: सदनाति गम्या: । 
हरी' अन्यस्य पीपयन्त वाजमेंथा रजांस्यश्विना विद्योष: ॥५॥ 
'मनोमय' वृपन्‌ रूपी रथ (अश्व इन्द्र) के विज्ञानमय” मनोमय तथा 
'प्राणमय कोश ही तीन चक्र हैं, इन्द्र-तत्त्व, अग्नि-तत्त्व तथा सोम-तत्त्व तीन बन्धु 
हैं, और विज्ञानमय' में स्थित इन्हीं तीनों के सूक्ष्म रूप ही इसकी तीन धातुयें 
हैं । यही त्रिवृत* या सुवृत रथ हैं, जिसको पृथिवी, अन्तरिक्ष तथा आकाश में 
चलाने वाले अद्विनौ हैं, जो यथार्थ में दिव: दुह्ित्रा' या दो उषायें (उषारात्री) 
हैं:-- 
त॑ युज्जाथां मनसो यो जवोयान त्रिवन्धुरों वृष्णा वस्त्रिचऋर । 
येनोपयाध: सुकृतो दुरोणं जिधातुना पतथो विनंपणें: ॥१॥ 
सुवृदरथों बतंते यन्नभि क्षां यत्‌ तिष्ठथः ऋतुमन्तानु पृक्षे । 
बपुवंपुषण्या सचतामियं गीदिवो दुहित्रोषसा सचेथे ॥२॥ 
( १, १८३, १, २ ) 
अश्विनौ उपषारात्री' का ही नाम होने से उषारात्री की भाँति ही ये अनेक 
रूपों में भी विभकत हैं। पर छोक' अपरलोक' तथा अन्‍्तरिक्ष में जो भी पुरुत्व 
या अनेकत्व दिखलाई पड़ता है, वह सब अश्विनौ' की क्ृति है ; अथवा दूसरे 
शब्दों में वह सब नाना-रूपों में उत्पन्न हुए अश्विनौ ही हैं, जो फिर एक बन्वु 
में एकत्र हो गये हैं । उत्का द्विधा वपु, संयुक्त होकर रथ-चक्र-रूप में 
पर्यटन करता-हुआ अपनी महिमा में मर्त्लछोक की रजोद्भूत क्रियाओं की सृष्टि 
करता है:--- 
यदद्य स्थः परावति यदर्वावत्यश्विना 
यदवा-पुरू पुरुभजा यदन्तरिक्ष आ गतम्‌ ॥१॥ 
इहेत्या पुरुभूतमा-पुरूदंसांसि बिभ्वता, 
वरस्या याम्यधिगू हुवे तुविब्टमा भुजे ॥२॥ 





१--दे ० उ० (१, ८२, ४ में वृषणं रथ ऊ० ऊ०। 
२--दे० १, ३४ जो पूरा सूक्‍त ही अध्विनौ के त्रिवृतत्व पर पर्याप्त डालता है। 
तु० कठ० । 
कब त्री चक्रा त्रिवृतों रथस्य कक्‍्य त्रयों वन्धुरों ये सनीडाः । 
नादा योगो वाजिनो रासभस्य येत यज्ञ नासत्योपयाथः ॥॥ 
( १, रेड, ९ ) 


१३० बेदिक-दर्श क 
ईर्मान्यद्‌ वपुषे वपुदचरक्र रथ य येसथुः । 
पर्यन्या नाहुषा युगा महता रजांसि दीयथः ॥३॥। 
तदृषु बिता कृत विश्या यद वासजुष्टवे । 
नाना जातवरेपसा समस्मसे बन्धमेयथुः ॥॥४॥ 
अश्विनौ का दूसरा नाम नासत्यौ' है। वाक्‌ शक्ति के धनात्मक तथा ऋणा- 
त्मक दोनों पक्ष अश्विनौ के अन्तर्गत आने से ये दोनों गति-अग॒ति, प्रकाश-अंधक।र, 
दिन-रात, आकाश-पृथिवी, उषा-रात्री, प्राण-अपान, उदय-अस्त आदि सभी दन्दों' 
को प्रकट कर सकते हैं । ' ये दो पक्ष ही सत्‌ असत्‌ कहे जाते हैं। वाक्‌ 
शक्ति के अन्तर्गत ये दोनों ही पक्ष आते हैं ; अतः उसे न सत्‌ कह सकते हैं न 
असत्‌ । वेदान्त में इसीलिये माया' को सदसद्विलक्षणां' कहा गया है। अश्विनौँ 
में भी यही बात है--वे सत ही नहीं, तो असत्य' हैं ; परन्तु असत्य' भी नहीं 
हैं क्योंकि उनमें सत्य भी है। अतः उन्हें न +असत्यौ या नासत्यौ* कहा गया है + 
जैसे उषारात्री को केवल उपा या केवल रात्री कहा गया है, वैसे-ही अध्विनौ' 
को भी अद्विन' या नासत्य' जैसे एकवचन नाम दिये गये हैं। इस अवस्था 
में वाक्‌ के किया, ज्ञान तथा इच्छा पक्षों के द्योतक क्रमशः, अग्नि, इन्द्र तथा 
सोम हैं,3 क्योंकि वाक के दोनों पक्षों का उसके तीनों भेदों में विद्यमान रहना 
स्वाभाविक ही है। अतः अग्नि के रुद्र रूप तथा हिरण्य रूप के अनुसार अश्वि- 
नो भी क्रमशः रुद्रवत्मंनी * तथा हिरण्यवर्त्मनी* कहलाते हैं। इन्द्र के तो वे 
दो हरी ही हैं और सोम के सम्बन्ध से ही वे मधुकशा' हैं। उत्का रथ मचु- 
वाहन है, वे घृत' तथा मधु सिज्चन करने के लिये आमन्त्रित किये जाते& हैं: 
और संभवत: दयेन द्वारा सोम अवतारण से भी संबंध रखते हैं ।८ 
१--तु० क० निर० १२, १, १-२; ६, १, ४ । 
२--दे० निर० ६, १; ४॥। 
३--४, ३, ६; <, ३२, ९; ४, ३७, ५; ५४, ११; ८, ६, ९; ९, ४१; ६१, 
१९; ६३, १९; ६७, ६; ९३, ४; ९, २५, ५; १५, ९; १५६, ३। 
४ड-+ ४, हे, १॥ 
५०-१, रे३े। ८, २२, १३ १४; १०, ३९, १११ 
६--९, ९२, १८; ५, ७५, २; ३; ८, ५, ११, ८, १; ८७, ५१ 
७--१, १५७, २; ७, ५१, २ तु० क० २०१॥ 
८--ठु० क० ४, २७, ४; १, ११२, ६६; १०; ११६, ३-५; १०, ४०, ७; ६५. 
१२; १४३, ५; ७, ६८, ७; ६९, ७; <, २२, २, २। 


इदम ओर अहम १३१ 


अधश्विनो तथा सूर्या--सोम तथा अध्विनों का सम्बन्ध सूर्या के आख्यान से भी 

प्रकट होता है । सूर्या उषा का ही दूसरा नाम है ; क्योंकि वस्तुतः वही एक 
उषा है, जो वायु-मन्‌' के लिये सूर्य से लाई जाती है । अतः उसके छाने वाले 
उषा के दो पक्षों (उपारात्री) के द्योतक अश्विनो ही हो सकते हैं। सूर्या 
(उषा ) के उत्पन्न होने में पहले क्रियाशक्ति-द्योतक अग्नि-तत्त्व आता है और 
उसके साथ ही उसके दो पक्ष अश्विनौं। अतः अग्नि पुरोग: और जअश्विनौ सूर्य 
के बर' कहे जाते हैं। परल्तु क्रिया-शक्ति (अग्नि) के पश्चात्‌, इच्छा-शर्क्ति 
द्योतक सोम प्रकट होता है ; इसलिये सूर्या का पति सोम है। सोम-तत्त्व के 
पश्चात्‌ अग्नि तथा सोम दोनों का संयुक्त रूप इन्द्र-तत्त्व आता है; यही गन्धर्वी 
है जिसको सूर्या सोम के द्वारा दी जाती है। इतना तो विज्ञानमय की पराची 
अवस्था तक का वर्णन हुआ ; जिसे कद्गत्व या उन्‍्मनी-शक्ति का वर्णन कहा जा 
सकता है। इसके परचात्‌ सध्योची' अवस्था में वह समनी' शक्ति हो जाती है। 
अब उसमें अग्नि-तत्त्व की प्रधानता होकर क्रियाशक्ति-सय सुपर्णीत्व आ जाने 
पर सूर्या मनोमय' में उतर कर सारी मनोमय सृष्टि में व्याप्त होकर रहने छूगती 
है । इसीलिये मनोमय' सृप्ठि की नाना शक्तियाँ उसके नाना मनुष्यज पति 
कहे जाते हैं। मनोमय सप्टि ही उसका गृह है, जहाँ वह मन रूपी 
रथ पर बैठकर जाती है । इसका अक्ष शरीर में विविध रूप से व्याप्त व्यान 
प्राण है और ऋक-साम (क्रिया तथा इच्छा) शक्तियों से युक्त श्रोत (शब्द) 
ही इसके दो चक्र हैं:--- 

सनो अस्या अन आसीद झ्योरासीदुतच्छदिः: 

शुकावनड्वाहावास्तां यदयात्‌ सूर्यागृहम्‌ । 

ऋकसामाभ्यमभिहितों गाबौते सामनावितः । 

श्रोनत्न ते चओ आस्तां दिवि पन्थाइचराचरः । 

शी ते चक्र यात्या व्यानों अक्ष आहतः । 

अनो मसनस्मयं सर्या55रोहत्‌ प्रयती पतिम्‌ । 

ये दो चक्र तो केवल सूक्ष्म-शरीर तथा स्थूल-शरीर में ही चलते हैं और 

इनको तो ब्राह्मण ऋतु द्वारा ही जान लेते हैं। परन्तु तीसरा चक्र विज्ञानसया 
तो गृहा में छिपा है, जिसको केवल योगी (धातय) छोग ही जान सकते हैं, 
जब अश्विनौ, सूर्या को द्विचक्री गाड़ी से ही मनोमय सृष्टि में सूर्या को लाते हैं 
तो पूषा (पोषक अग्नि) और विश्वदेवों (इन्द्रिय शक्तियाँ आदि) अश्विनौ से 
जानते हुए भी पूछते हैं कि तीसरा चक्र कहां है ? 


१३२ नेदिक-दर्शन 


यदश्विना पच्छमानावयातं त्रिचक्रेण वहतुसूर्याया: । 
विद्वेदेवा अनुतद्वामजानन्‌ पुत्र: पितराबबृणीतपूषा । 
यदयातं शुभस्पती वरेप॑ सूर्यामुप । 
क्वेक॑ चक्र वामासीत्‌ कब देष्ट्राय तस्थतुः । 
हे ते चक्रे सूर्य ब्रह्माण ऋतुथा बिदुः । 
अथक चक्र यद्गृहा तदद्धातय इंद्विदुः । 
( १०, ८५, १४-१६ ) 
(ड) बृहती, बृहस्पति तथा ब्रह्म--पिछले अध्याय में देख जुके हैं कि 
वाक्‌, उषा, रात्री या सूर्या किस प्रकार विज्ञानमय' से लेकर अन्नमय तक विक- 
सित होती है । वाक का एक से अनेकत्व में विकसित होना ही ब्रह्म का विकास 
है, अक्षर का क्षरण है--भगवती ऋक या सहस्राक्षरा गौरी द्वारा अक्षर-ब्रह्म 
का नानाकरण है :-- ; 
ऋचो अक्षरे परसे व्योमन्‌ यस्सिन्‌ देवा अधिविदवे नि्ेदुः । 
(३९) यस्तन्न बेद किमृचा करिष्यति य इत्‌ तद्‌ विदुस्त इसे समासते ॥१। 
सूर्ंबसाद भगवती हि भूया अथो वर्य भगवन्तः स्थास्‌ । 
(४०) अद्धि तुणमध्न्ये विश्वदानीं पिब शुद्धमुदकसा चरंती ॥२॥ 
गोरोमिसाय सलिलानि तक्षत्येकपदी ह्विपदी सा चतुष्पदी । 
(४१) अष्टापदी नवपदी बभूवुषी सहस्नाक्षरा परसे व्योसन्‌ ॥३॥ 
तस्याः ससुद्रा अधिविक्षरन्ति तेन जीवन्ति प्रदिशवचतस््र: । 
(४२) ततः क्षरत्यक्षर तद्‌ विश्वमुप जोवति ॥४॥ 
इसलिये ब्रह्म को भी विकसने वाला कहा गया है, और श्विगतिवृद्धयो:' 
के सहारे उसे विभिन्न अवस्थाओं में अइ्ब (अरश्वित), रिवर्त तथा वृषभ अइव 
कहा गया है। इस गति-वृद्धि के अर्थ को वृह धातु ' भी व्यक्त करती है और 
शचीपति की माया की गति-बृद्धि के लिये भी इसका प्रयोग हुआ (६, ४५, 
९) है । इसीलिये वागदेवी जगदम्बा ललितासहस्रनाम में वृहती' कही जाती है 
और वृहत संहिता' उसकी सारी सृष्टि का वर्णन करती है। वैदिक प्रन्थों* में 
भी बृ हती वाक्‌ का नाम है ; और राजत्री या उषा' भी वृहती कही गई है:--- 


१--९, १३०, ९; ३, ३०, १७; ६, ४५; ९; २, ३०, ६; ८, ४५, ८; ८, 
६७, २१; ६, ४४, ११; १०, १६३, १-६ अ० बे० <, ९१-७; छ० उ० 
डे, १७, १०३ इत्यादि । 

२--श० ब्रा० १४, ६, १०, २; जें० उ० ब्रा० २, २, ५ ह० बा० १४, ४१, २२; 


इदम्‌ और अहम्‌ १३३: 


आ रात्रि पाथिवं रजः पितरः प्रायु धामभिः । 
दिवः सदांसि बहती वितिष्ठस आ त्वेषं बतेते तमः ॥। 
अथवंबेद ८,९, १-७ में निश्चित रूप से विश्वात्मा या जगत्पिता को ब्रह्म, 
जगन्माता या माया को बृहती' तथा दोनों की संतान को वृहत' नाम दिया गया 
है और उनकी गति-वबृद्धि को वृह धातु से व्यक्त किया गया है । 
वृषन्‌ या मनोमर्या की वृहती का बह: नाम भी है और मनोमय' पुरुष 
बृहस्पति या बृहती का पति कहलाता है। अतः बृहस्पति वृषन इन्द्र या अवर 
इन्द्र से बहुत मिलता-जुलता है। इन्द्र की भांति वह भी एक सैनिक है। जन्म 
लेते ही बल' का संहार कर गायों को छुटाता है ; अंधकार को दूर करता है, 
वजन धारण करता है; स्थिर को अस्थिर कर देता है ; शम्बर के पुरों का भी 
भेदन करत है ; मबवन्‌ कहलाता है और उपा, सोम सूर्य आदि को व्यक्त 
करता है ।३ इन्द्र की तरह उसको भी वृषन्‌ तथा जिप्णु कहते हैं और वह 
अहि' को मारकर सप्त-सिन्धुओं को छुठाता तथा द्यावापृथिवी की रक्षा करता 
है ; और वह स्वयं इन्द्र! नाम से पुकारा भी जाता है :-- 
त॑ वर्धेयन्तोी सतिभिः शिवाभिः सिह॒सिव नानदतं सथस्थे । 
बृहस्पति बृषणं श्रसातो भरेभरे अनुमदेस जिष्णुम्‌ । 
यदा वाजमसनहिव्वरूपमाद्यामरुक्षदुत्तराणि सझ । 
बहस्पाति वृषणं वर्धयन्तो नाता सन्‍्तो बिभ्रतो ज्योतिरासा । 
सत्यामाशिषं कृणुता वयोधे कौरि चिद्ध्यवथःस्वेभिरेवे: । 
पदचा मुधो अप भवन्तु विश्वास्तद्रोदसी श्वूणुतं विध्वसिन्वे । 





बह० उ० १, १, २२; छा० उ० १, २, ११ तु० क० शण० ब्रा० १०, हे, १; 
१, ६, हे, ९, १९; वा० सं० ११, ७, २०, १ इत्यादि ॥ 

१--ऋ० बे ० ६, ४८, १७। 

२>-बु० उ० १, २, २०; ५, ४३, ६; ८०, ११ ६, २२, १०; १०, २७, १७; 
६७, १, ७४, ४ 0]0677०४. 7. ५. 46. १. म्रा॥6०:974. 
0.70, 3/87॥77 707 +£॥. ४3, _0, 

३--१, ३२, २-५; १, ४०, ६-८; ७, ७, ३२; २, २६, ४ तु० क० २, १२, 
५; १७, ६७, ४, ६; ६८, ७) 

४--९, १२७-१७, ६७, १० । 
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इन्द्रो महता महतो अर्णवस्थ विमृर्धानमामिनदर्वुदस्य ॥ 
अहन्नहिमरिणात्‌ सप्तसिन्धन्‌ देवेश्राविपृथिवी प्रावततन्न: । 
( १०, ६७, ९-१२ ) 
साथ ही, बृहस्पति तथा अग्नि में भी अत्यन्त सादृश्य है । दोनों ही त्रिसधस्थ 
हैं (४, ५०१; ५, ४, ८) दोनों का जन्म परम व्योम' में हुआ है ४, ५, २, ६, 
८, ९) ; दोनों मातरिश्वा (३, ३६, १, ३, ०९, ११) नराशंस १, १८,९, 
३, ९, १ और आंगिरस (२, २३, १८; १, १६), हैं। दोनों पुरोहित तथा 
ब्राह्मण हैं (२, ४९, ९, १, १, ०, १४, ३०, १,२) तथा दोनों ही यज्ञ करते 
हैं (१, ३९, २, ४, १ )। दोनों ही अंधकार (४, ५०,४; ८, ४३, ८-३२) 
रोग । (१, १८, २, १, १२, ७) तथा राक्षसों (२, २३, १४; ०३, १, ८ 
का नाश करते हैं। दोनों ही शवसो तपात (१, ४, २; ३, ३), ऋषि (२, २३, 
१; २,६) तथा पितृतुल्य हैं (७, ९७, ४, १, १७) । 
अतः बृहस्पति के विषय में विद्वानों के विभिन्न मत हैं । मैक्समूलर १ 
'मेक्‍्डानेल * तथा कीथ? के अनुसार वृहस्पति अग्नि का एक रूप है और वेबर* 
तथा हापकिस" की सम्मति में वह इन्द्र का एक रूप है। 
बृहस्पति के उपयुक्त वर्णन से इन दोनों मतों के लिये पर्याप्त अधार मिल 
जाता है । इसलिये बृहस्पति को न केवल अग्नि और न केवल इन्द्र ही माना 
जा सकता है। यथार्थ में बात यह है कि अग्नि, इन्द्र और सोम तो वाक शक्ति 
के व्याकंत अंग हैं और ऊपर जिस इन्द्र का वर्णन किया गया है, वह ग्रही इन्द्र 
है। परन्तु इन व्याकृत रूपों में परिव्याप्त वाकू-शक्ति या बृहती का एक अव्याकृत 
रूप भी है । इस बृहती के पति रूप में ही इन्द्र ब्रह्म को बृहस्पति कहा जाता है। 
इसलिये ही इसके अन्तर्गत अग्नि और इन्द्र दोनों आजाते हैं। इसी बृहती को 
ऋत-प्रजाता भी कहा गया है जो सप्तशीष॑ण्य प्राणों में व्याप्त होने के कारण 
सप्तशीषंणी' कही जाती है :-- 
८“इमा धियं सप्तशीर्षणों पिता न ऋतप्रजातां बृहतीमाविदत्‌। दूसरे शब्दों में, 
पहले जिस इन्द्र का वर्णन हो चुका है, वह उसका भौतिक, पक्ष है और बृहस्पति 
में उसी के आध्यात्मिक पक्ष का समावेश होता है। अतएवं इस रूप में बह 


। 55 


'विय: का प्रेरक, मंत्र का उद्गाता, प्राथिव होताओं को वाक्‌' देने वाला तथा 
१--8. 8, छ. 82 98... २--५. ४. ॥. -4, 
३े--ग्रतवी&ा औफ्ा002ए. 48, ४ लि, 488 ५--बही ॥ 


इुदस ओर अहम | १३५ 


चाक्‌ का पति कहा जाता है। इसी बृहस्पति-रूप में इन्द्र वास्तव में ज्ञान-शक्ति 
“का अधिष्ठाता माना जा सकता है? । अतः बृहस्पति के अन्तर्गत हमारे मनोमय' 
पुरुष का ज्ञान-पक्ष' आता है, जब कि इन्द्र” के अन्तर्गत उसका क्िया-पक्ष है। 
यही कारण है कि पुराणों में जाकर बहस्पति, इन्द्र-समेत सभी देवताओं का गरु 
बन जाता है । जिस प्रकार मनोमय' का इन्द्र अवर' तथा विज्ञानमय का 
पर” कहलाता है, उसी प्रकार मनोमय' का बृहस्पति ब्रह्म तथा विज्ञानमय 
'का ब्रह्मणस्पति कहलाता * है, क्योंकि मनोमय (ब्रह्म ) का स्वामी (पति) विज्ञान- 
मय' पुरुष ही है । इस देवता का एक नाम, जिसका प्रयोग बृहस्पति के दोनों 
रूपों के लिये हो सकता है, ब्रह्मा प्रतीत होता है। जब दोनों पक्षों से अभिप्राय 
होता है, तब  इन्द्राबहस्पत'४ द्वारा व्यक्त किया जाता है। कर बे० ४-५०-८ 
में स्पष्ट रूप से इन्द्र को क्षत्र-शक्ति-प्रधान (क्रिया-शक्ति-प्रधान) तथा ब्रह्मण- 
स्पति को ब्रह्म शक्ति (ज्ञान शक्ति ) प्रधान मानते हुए कहा गया है कि राजा 
में जब ब्रह्मा प्रधान रहता है, तभी उसकी प्रजा उसके सामने विनत रहती है। 
इन्द्र और बृहस्पति का यह भेद उनकी पत्तियों में भी विद्यमान है । 

अतः जब कि बृहस्पति की पत्नी बृहती को धी' आदि ज्ञान-सूचक नामों द्वारा 
पुकारा जाता है, इन्द्र की पत्नी पुराणों की भांति वेद में भी शची' है, जो केवल 
क्रिया-शक्ति होने से उम्रा विवाचनी मूर्धघा' कही जाती है। नानारूपात्मक सृष्टि 
में विविध रूप से विराजने वाली विराजवाक्‌ भी इसी की दुहिता है, और उससे 
उत्पन्न होने वाले अनेक विराजानि' (विराजके रूप”) यथार्थ में इसी श्ची के 
विभिन्न रूप मात्र हैं। इसीलिये पुलोमा शची आत्म-प्रशंसा करती हुई कहती है:--- 

उदसो सूर्यो अग्राढुदयं मासकों भगः । 

अहंतद्विददला पतिमभ्यसाक्षि विषासहिः ॥१॥ 

अहं केतुरहं मूर्धाइहमुग्रा विवाचनी । 

ममेदनु कऋतुं पतिः सेहानाया उपाचरेत्‌ ॥२॥। 





२--१०, ६७, १ ॥) 

२--दूसरे दृष्टिकोण से लगभग इसी प्रकार के सत के लिये दे” 07780 वे 
80787. 8; 509'%7708 3. ए. 28 007०४ 5. ४. 
78-68. ३--१०, १४१, रे; १, ८०, १, १६९४, २५ ॥ 
४-४. ५०। 
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मम पुत्रा: शत्रुहणोध्थों में दुहिता विराद । 
उताहमस्मि संजया पत्यों में इलोक उत्तमः ॥३॥। 
येनेत्रों हुविषा कृत्व्यभवद्‌ झम्न्‍्युत्तमः । 
इंद_तदक्रि देवा असपत्ना किलाभुवम्‌ ॥४॥ 
असपत्ना सपत्नध्ती जयन्ति अभिभूवरों । 
आवक्षमन्यासां वर्चो राधों अस्थेयसामिव ॥५॥ 
समजेषमिमा अहं सपत्नीरभिभूवरी । 
यथाहमस्य वीरस्यथ विराजएनि जनस्यथ च ॥६॥ 


परन्तु, जिस प्रकार इन्द्र और वृहस्पति उसी एक ब्रह्म के रूपांतर मात्र हैं, 
जो विज्ञानमय' तथा मनोमय' दोनों में हैं, उसी प्रकार वृहती तथा शची भी 
इसी एक वाक्‌' का ही झूपान्तर है, जो सुर्या, उषा-रात्री आदि नाम से प्रख्यात 
है और जो विज्ञानमय' से लेकर अन्नमय' तक में रहती है । जैसा कि पहिले 
कह चुके हैं, आनन्दमय' का यक्ष' (ब्रह्म) तो अकर्ता है और सारी सृष्टि रूप 
में विकसित होने वाली उसकी शक्ति वाक्‌ है। दूसरे शब्दों में वृह धातु से ? 
व्यक्त होने वाली सारी क्रिया का ग्रधान कारण वाक' ही है, इसीलिये वाक 
को ही ब्रह्म” भी कहा जाता है। आनन्दमय” कोश का यक्ष वाक' से पृथक 
नहीं हो सकता--शक्तिमान्‌ तथा शक्ति का अन्‍्योन्याश्रय सम्बन्ध हैं; अतः 
ब्रह्म! (वाक) में विचरण करने से, वह ब्रह्मचारी कहलाता है। दूसरे आनन्द- 
मयकोश' में वाक्‌ रूपी स्त्री से संसर्ग न रहने से भी वह शुद्ध रूप में ब्रह्मचारी” 
तथा विज्ञानमय' कोश में आकर वाग्जाया से युक्त होने के कारण ब्रह्मचर्य-भ्रष्ट 
होकर ब्रात्य' कहलाता हैँ । अथवंबेद में इन दोनों का स्तवत्र क्रमशः ११, ७ तथा 
१५,२ और ५,१५ में किया गया है । 

जिस प्रकार वाक' के संपर्क में आने से यक्ष' या आत्मा पाप करके ब्रात्य 
हो जाता है, उसी प्रकार वाक' भी आत्मा के संसर्ग में आकर प्रथमकिल्विष' 
की भागिनि बनती है, क्योंकि 'विज्ञानमय' कोश में जन्म लेते ही उसके भीतर 
अक्पार सलिर' अथवा 'मातरिश्वा' रेतस रूप में विद्यमान होता है और जब 





२--वाग्वे ब्रह्म० ऐ० ब्रा० ६, ३; श० ब्रा० २, १, ४, १०, १४, ४, १, २३, १४, 
६, १०;५; वागम्धि ब्रह्म ऐ० बा० २, १५, ४, २१; वागिति ब्रह्म जे०्ड० 
ब्रा० २, ९, ६ या सा वाक्‌ ब्रह्मवततृ, जे० उ० ब्रा० २, १३, २ वाग्ब्रह्म गो० 
क्ा० ९, २, १०। 
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वह प्रथम बार सोम को दी जाती है तभी उसके भीतर (मित्रावरुण गर्भ-रूप में 
विद्यमान हो जाते हैं। ऋ० वे० १०, १०२ में इसी ब्रह्मजाया' का उल्लेख है । 
वह भी सर्या की भाँति सोम आदि अनेक पतिओं की पत्नी होती है; परन्तु 
जैसा कि अ० बे ० ५,१७ में लिखा है, ये अनेक पति जो इसको विभिन्न स्त्रियों 
के रूप में आते हैं, इसके पति नहीं हैं। इसका वास्तविक पति तो ब्रह्मा' ही है, 
जिसने इसका पाणिग्रहण किया है । अ० बे० ५,१८ में इसी ब्रह्मजाया का ब्रह्म- 
घेनुके रूप में दर्णन किया गया है, जिसका स्वामी ब्रह्मा (मं० ८), अग्नि पद- 
वाय' और सोम दायाद' है। आत्मा एक है और इसकी शक्ति वाक' ही उसकी 
जाया है , जो प्रथमतः अग्नि, सोम तथा इन्द्र तत्त्वों में व्याकृत होती है । यही 
तीन तत्त्व मिलकर सारी नानामयी सृष्टि कर डालते हैं। परन्तु यह सब नानात्व 
उसी एक दवक्ति का ही रूपान्तर मात्र है ; इन सभी रूपों में आत्मा भी 
रहता है ; क्योंकि शक्ति से शक्तिमान्‌ पृथक नहीं हो सकता । अतः वाक्‌ के 
साथ-साथ आत्मा' का रूपान्तर होता जाता है और जैसे जैसे वाक्‌ एक से अनेक 
होती जाती है, वैसे वैसे ही आत्मा भी एक से अनेक होते जाते हैं । अतः जो 
ब्रह्मजाया' एक है, वह अनेक पत्नियों का रूप धारण करके अनेक आत्माओं 
को पति रूप में ग्रहण करती है ; परन्तु यथार्थ में उसका पति एक ही है, वही 
आत्मा है ब्रह्मा है । 


२--डदम्‌ और अहम की त्रिकुटी 


(क) नाम-रूप-कर्म--अँभी तक पिण्डाण्ड तथा ब्रह्माण्ड का जो वर्णन ' 
हो चुका है, उसमें क्रिया, इच्छा और ज्ञान अथवा अग्नि सोम तथा इब्द्र तत्त्वों 
का खेल देखा गया है । परन्तु इस सारे विश्व में एक त्रिविधता और है, 
जिसके अन्तर्गत उक्त तीनों तत्त्वों का खेल होता है, इसके अनुसार सारे विश्व 
में जो कुछ है वह नाम, रूप तथा कर्म है। इनमें से तामों का उकथ' (उद्गम) 
वाक है; क्योंकि इससे ही सारे नामों का उद्भव होता है. यही सब नामों का 
साम है; क्योंकि यही सब नामों से सम है; यही सब नामों का बह्म है, क्योंकि 
यही सब नामों का विभरण करती है। सारे रूपों का चक्षु उक्य' है; क्‍योंकि 
इसीसे सब रूपों का उद्भव होता है; यही इनका साम' है; क्योंकि यही सब रूपों 
हारा सम' है, यही इनका बहा है, क्योंकि यही सब रूपों का विभरण करता 
है । सारे कर्मो का आत्मा डुक्थ' है; क्योंकि इसी से सब कर्मों का उस्दव होता 
है, यही इनका साम है; क्योंकि यही सब कर्मों के द्वारा सम हैं; यही इनका 

है 
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ब्रह्म है, क्योंकि यही सब कर्मों का विभरण करता है | यह त्रतय एक सत्‌ है; 
यही आत्मा है। यह एक होते हुए भी 'त्रतया है। यही सत्य से छादित 
( आवृत ) अमुत॒ है; प्राण ही अमृत है और नाम, रूप सत्य है; इन्हीं दो से 
प्राण छादित है१ ।” 

जैसा कि इस उद्धरण से भी व्यक्त है, यहाँ नाम, रूप तथा कर्म शब्दों का 
प्रयोग सामान्‍य अर्थों में नहीं हुआ है । यद्यपि यह ठीक है कि साधारण दृष्टि से सभी 
नाम वाक द्वारा बोले जाते हैं, सभी रूप चक्ष द्वारा देखे जाते हैं और सभी कर्म 
आत्मा या प्राण द्वारा किये जाते हैं; परन्तु इतने से ही इस अवतरण' का अर्थ 
सिद्ध नहीं हो सकता । शतपथ ब्राह्मण" के अनुसार नाम शब्द 'नम्‌' धातु से 
निष्पन्न है ; जिसका अथं प्रद्यत्व' है? और जो प्रह्वत्व' की भांति ही अवनमित 
होने तथा पुकारने' अर्थो में क्रश: नमति-ते ४ एवं नन्‍्मते» आदि दो रूपों में 
प्रयृकत होती है। इस प्रकार नाम शब्द द्वारा वेदिक दर्शन में एक विशिष्ट अर्थ 
प्रकट होता है---अव्यक्त का व्यक्त होना या अरूप का रूप होना ही अवतरण' 
या अवनतमन' है और व्यक्त अथवा रूप' होकर ही वह पुकारा जा सकता है। 
अतः तुलसीदास जी* के कथनानुसार नाम उभय प्रबोधक है, जिससे अगुन' 
और सगुन अव्यक्त और व्यक्त दोनों का बोध होता है । ऐसे ही चक्षु शब्द 
चक्ष घातु से निकला है, जिसका अर्थ व्यक्तवाक्‌ * है। इसलिये इसको व्यक्त 
करने वाले चक्ष्‌ के अतिरिक्त मनोमय' में भाव-चक्षु है; क्योंकि इसी के द्वारा 
“विज्ञानमय' का अव्याकृत तथा अव्यक्त व्याकृत और व्यक्त होता हैं । इसी कारण 
वाक्‌, चक्ष्‌ और प्राण के उक्त ज्तय में चक्षु के स्थान में मन भी रक्‍्खा जाता 
हैं; । जिस प्रकार स्थूछ शरीर में वाक्‌ तथा चक्षु की कोई क्रिया प्राण-तत्त्व 


१--बु० उ० १, ६, २-३ । २-०--७, ९, 5, २५। 

३--नम्‌ प्रहवत्वे दे० पा० धा० पा० १।॥ 

४--४, ५०, ८; १०, ३४, ८; ७, ५६, १९, ८, ९७, १२, ९; ९७, १५; ५, 
३६, ६; ५०, ४; १०, ४२, ६ आदि। 

५-- ९, १४०, ६; ५, ८३, ५; १०, ८२, १; १०; ४९, ५। 

६--अगुत सगुन विचनाम सुसाखी । 
उभय-प्रबोधक चतुर दुभाखी । 

७--चक्षु व्यक्तायां वाचि २, ७ 

८“- ९, ५, २-१३, 
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के बिना नहीं हो सकती, उसी प्रकार सूक्ष्म-दृष्टि से भी वाक्‌ तथा मन की कोई 
(क्रिया आत्म-तत्व के बिना नहीं हो सकती, जिसके कारण ही उसे प्राण' भी 
कहा जाता है । 

इस दृष्टि से नाम वह शक्ति है जो अव्यक्त से व्यक्त होकर रूप धारण 
'करती है, रूप उसी अव्यक्त का व्यक्तीकरण या व्यक्ति का कारण है। प्राण 
या आत्मा वह है जो नाम तथा रूप के द्वारा अव्यक्त, व्यक्त, तथा मूर्त होकर 
'कर्म-रूप में प्रकट होता है । अतएव प्राण (आत्मा) को अमृत” तथा नाम-रूप 
'को उसे आवृत करने वाला छादन' अथवा तुलसी दाद्व? जी के शब्दों में (उपाधि ) 
कहा जा सकता है । यदि आत्मा को अविज्ञात कहें, तो नाम को विज्ञात तथा 
रूप को विजिज्ञास्थ कह सकते हैं:--- 

विज्ञातं विजिन्नास्यसविज्ञातमेत एवं यत्‌ किचह विज्ञातं वाचस्तद्रपं बाग्धि 
विज्ञाता वागेन तद्भूत्वाध्वति । यत्किच विजिज्ञास्यं सनसस्तद्गपं मनोहि विजिज्ञास्यं 
भन एवं तद्भूृत्वा अवति । यत्किचाचिज्ञातं प्राणस्य तद्ग॒पं प्राणो हयविज्ञातः प्राण 
शव तद्भूत्वाध्वति । ( बु० उ० १, ३, ८-१० ) 

नाम विज्ञात रहते हुए भी विज्ञानमय की अवस्था में वह बेदिक साहित्य 
द्वारा अपीच्य नाम या गुृहाहितं नाम ही कहा जाता है, क्‍योंकि व्यक्त तो वह 
भी होता है, जब मनोमय' में वह रूपसम्पन्न हो जाता है। नम घातु का विलोम 
“मन होने से, नाम की अव्यक्तावस्था की विपरीतावस्था (रूप) को मन्‌' घातु 
द्वारा प्रकट करने में बड़ी सुविधा हुई ; अतः मनोमय में विज्ञानमय' की समनी 
नाम (वाक्‌) शक्ति जिस रूप में प्रकट होती है, वह मन्त्र' है और यही आपना 
मनोमय, प्राणमय तथा अन्नमय रूप में वृह्णा कर लेने पर ब्राह्मण कहलाती 
है । इसी प्रकार देव” जिस रूप में प्रकट होता है, वह उसका (देव का) विलोम 
वेद” कहलाता है और उक्त कारण से वह वेद मन्त्र-ब्राह्मणात्मक ४ है। मन्त्र- 





अजब ललललललइ बला अर ाााााााााााभााभभगगएएएएएएएभ्भ्भ्म्मम्भ्भ्म्भ६ध।धणाा 


१--तास रूप ढुइ ईस उपाधी । 
अकथ अनामि सुसामुझि साथी । 

२--तु० क० मन्‍्त्रस्सननात्‌ नि० ७, १२। 

३--बेदोइसि बेनत्वं देव वेद, दे वेम्यो बेदोउभवस्तेन सहय॑ वेदों भूयाः, वा० सं० 
२, २१ तु० क० २९, ७८ अ० बे० ४, २५, ६९३ १५ २, ७ । 

४---तु० क० “भन्‍्त्र ब्राह्मणात्मकों बेदः” आदि को सामान्य अर्थ में लेने से बहुत 
वादविवाद चला था । 
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रूप तथा ब्राह्मण-रूप में केवल दूसरा ही मनुज (मनु या मनोमय से उत्पन्न ) लोकों 
(प्राणममय तथा अन्नमय) की सृष्टि है। मन्त्र-ब्राह्मण दोनों ही रूपछन्द 
हैं, जिस प्रकार उक्त नाम-रूप अमृत आत्मा का छादत करने वाला सर्त्या 
कहा गया है, उसी प्रकार छन्‍्द भी छादन' करने से ही छन्‍्द' कहलाते हैं:-- 
“स छन्दोभिइछन्नो यच्छन्दोभिशछन्नस्तस्माच्छंदांसीत्याचक्षते, छादयंति ह वा एन 
छन्दांसि”, 
( ऐं० ऐ० २, ४, ६ ) 
इतना ही नहीं उपर्युक्द्ध त्रितव में से वाक' (नाम) तथा मन (रूप) को 
स्पष्टतया छन्‍्द कहा गया है।( वाग्वेसरिर छन्दः; सनो वे समुद्रदछन्द: ) और 
इन दोनों में से दूसरा (रूप या मन) पहले (नाम या वाक्‌ ) का ही व्यक्त रूप 
होने से, यथार्थतः ये दोनों एक ही वाक या विराज हैं, अतः विराज को भी छन्‍्द 
कहा गया है:-- 

(ख) छन्‍्द ओर छत्दोमा--इसका अर्थ यह कि छन्‍्द उस वाक्‌ विराजू का 
नाम है जो सांख्य की प्रकृति या वेदान्त की माया के समकक्ष है। सारा विश्व 
इसी से विकसित होता है ; अतः छन्द सारे विश्व का रसर है ; वह एक 
सूत्र ) है, जिसमें सारा नामरूपात्मक जगत्‌ बंधा हुआ है, छन्द आत्मा या प्रजापति 
- को आवृत कर लेता है और उससे आवृत आत्मा अतिरूप कहलाता" है। 
विराज्‌ वाक्‌ की जिन तीन शक्तियों ऋक्‌, यजु और साम का उल्लेख हो चुका 
है, वे सब छन्द में होने से, उससे आच्छन्न पुरुष उन सब से युक्त कहा जाता है 
“सउ एवंष ऋद्षमयों यजुर्मयः साम-सयो वेराजः पुरुष:--एप वे छन्दस्यः साममयः 
प्रथमोक्षन्‌ वे राज: पुरुषों योप््नमसृजत ।” मृल छनन्‍्द से ही उत्पन्न होने वाले 

सारे देव, दिशायें, पश, अद्व, पृथिवी, अन्तरिक्ष, नक्षत्र, वर्ष आदि विश्व के नाना 


१--तु० क० ता० म० ब्रा० १०, १, १९ श० भ्रा० १२, १९ का० सं० १८, १ 
ता० सं० ब्रा० १४, ५, २६, १४; ११, ३५, १५; | ५, २२ आदि । 

२--ष० वि० ब्रा० २, ४, १, १, अन० ते० बरा० ३, २, ४, २। 

३--कोौ० भ्रा० १६, २, श० बा० १०, ५, ४, १४ , 

४--ऐ ० ब्रा० २, १६; कौ० ब्रा० ११, ४, ते० बा० ३, २, ४, ३, ३, ३, हे; ४, 
५, मे, ७, हे; 5; मे; ९, ७, ५; 

५--श० ब्रा० १३, ४, १, १३, तु० क० बा० सं० १४, १८-२०; का० सं० १, 
३, मं० सं० २, १२, ९। ह 


इंदम्‌ और अहम १४१ 


रूप भी छन्‍्द कहलाते१ हैं और इन सभी छन्दों को आप्य (द्रवीय) वायव्य 
तथा पिडीय वर्गों में विभाजित किया गया है, जिनको नाना रूप में करने वाले 
देवों को 'कवि' कहा गया है:--- 
त्रीणि छन्‍्दाँसि कवयो वियेतिरे पुरुूूपं दर्शातं विचक्षण 
आपो वाता ओषधयस्तास्येकस्सिन्‌ भवत अपितानि । 
इन सब छल्दों को अपने अन्तर्गत करने के कारण मर छन्‍्द को 
'अतिच्छन्दा' या  छदिच्छन्दा' कहते हैं ( अतिच्छन्दा वे छदिच्छन्दः साहि 
सर्वाणि छदांसि छादयति ) विविध नाम रूप में उत्पन्न होने वाले इस 
मूल छन्‍्द का उद्गम भी इन्द्र-त्रह्म (निष्कल अनिपद्चयमान गोगा ) से होता 
है अल 
इद्धाच्छन्दः प्रथम प्रास्यदस्ने- 
तस्मादिसे नासरूपे विषची । 
ताम्‌ प्राणाच्छन्दसो रूपसुत्पन्न- 
मेक॑ छन्‍्दो बहुधा चाकशीति । 
मूल छन्‍्द के एक से अनेक होने के कारण, उसके द्वारा आच्छन्न आत्मा 
भी एक से अनेक हो जाता है और प्रत्येक छन्‍्द के भीतर व्याप्त यह छन्दोमा' 
कहलाता * है। विभिन्न छन्‍्द छन्दोमाओं के निवासस्थान कहे जाते हैं; ? छन्‍्दोमा 
छन्दों को बसे ही प्रकाशित करते हैं जैसे दिन अंधकार को *। सारे छन्दोमाओं 
को तीन छोकों के विचार से तीन वर्गों में रखा गया है, जिनके समष्टि-रूपों 
को ध्यान में रखकर तीन छन्दोमा माने जाते हैं, जिनको देवता भी पूजते हैं५ । 
तीनों लोकों के विभिन्न छन्‍्दों, छन्दोमाओं, प्रजाओं, शक्तियों तथा सामों का वर्णन 
प्राय: आता है (छ. उ. ४, १७ बृ. उ. १, २, श० बा० १४,४,३,२४, तै० ब्रा० 
२,२,४, ३, श० ब्रा० ६,३,१,१७,६,७,३,१०,९,३, ३,६३१, १८, १,२,४,२० ताँ० 
म० ब्रा० १६,१६,४,७, १, १, गो० बा० २,६,१४ हा० ब्रा० ६,६,२,७५, कौ० 





१--श० ब्रा० ८, २, २, ८; ते० सं० ५, ६, ६ तें० ब्रा० २, २, ८, ४८, 
ज० ब्रा०९९। 

२--कोौ ० ब्रा० २६९, ७, 

३०>-ता० मं० ब्रा० १०, ९१, १९, 

४--ता० सं० बा० १४, ११, १४, 

५--कौ० ब्रा० २६, ११, हा० ब्रा० १२, १, ३, १९, 
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ब्रा० ३,२,२२,७, एऐ० ब्रा० २,२,) और उतके नाम भी छन्‍्दों की भांति दिये 
गये हैं:-- 































लोक | छन्दस्य-नाम । छन्दोमा प्रजा ये त्योगा: 0 जा? शनि लग शक्ति | साम 
का लि क्षत्रओज गायक 
अंतरिक्ष वायु वात या इख्शपितर और असुर क्षत्रओोज | वहत्‌ 
दर बल... | वैरूप 








इन तीनों लोकों के अतिरिक्त एक परम या बृहत्‌ जेष्ठ ” लोक भी है, जो 
उक्त तीनों छोकों का उद्भव स्थान है, जिसका छन्दस्य नाम अनुष्टुप, छद्िछन्दा * 
या अतिछन्दा है, जो और सर्वोच्च विराज्‌?, सब छन्‍्दों का रस४; अमृत छन्द 
तथा सबका अमृत रूप३१ कहलाता है। 

(ग) ऋषि, देवता और छन्‍्द--हन्दों के भीतर रहने वाले आत्माओं 
को देवता* भी कहा जाता है और काठक संहिता में कुछ छन्‍्दों तथा देवताओं 
के नाम इस प्रकार दिये गये हैं:-.- 





१--श० ब्रा० ७, ५, २, रेड; ८, ६, ३, २१ तु० क० वा० सं० १३, ४९, 
५, ५१५२ 

२--ता० सं ० ब्रा० १५, १२, २, ४; ८, १०, ६, ३, ४; श० ब्रा० ८, २, ५ ता० : 
ब्रा० १, ४, ४, ९; ता० में० ब्रा० ११, ५, १७, ६, ७, ३ कौ० ब्रा० हे 


४, २२, ७-८ 
३>०-ता० सं० ब्रा० २४, १०, २, ८; ७, ३, ८, १०; हा० बा० १३, 
हे, १। 


४--ता० मं० ब्रा० १५, १२, २; ४, ८, १०। 

७--श ० बज्र० ६, २, ४, ४ तु० क० बा० स० १४, ९ ॥। 

६--ता० मं० ब्रा० ८, ६, १४ तु० क० १९, १२, ८। 

३७--वा० सं० १४, १८-१९, का० सं० १७, ३-४से० सं० ५, ११९ जे० 
»जा० ९९५ 


इदम्‌ और अहम १४३ 















































































संख्या । छ्न्द छन्दस्य नाम देवता... 
१ पृथिवी मा अग्नि 
रे अंतरिक्ष 5 
३ द्यौ सूर्य... सूयं । 
है समा चन्द्रमा 
५ | नक्षत्र-गण पा वसवः 
क वाक्‌ रुद्रगण «४ 
७ मन्‌ आदित्यगण 
८ कृषि विराज्‌ मरुदगण 
९ ह्रिण्य बहती विद्वदेवगण 
१० गौ [लता झ्द्धू 
११ अजा त्रिष्टुप + वरुण 
१२९ ६ अजा जगती बृहस्पति 
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अतः विश्व के अनेक छन्‍्दों (रूपों) में स्थित देवता ही नाना कर्म रूप 
में व्यक्त होते हैं, और इन देव-कर्मों द्वारा ही यह विश्व-यज्ञ चल रहा है, जिसका 
कर्त्ता तथा संहर्ता एक परमात्म पुरुष है.। वह इन सारे देवताओं के रूप में व्यक्त 
होता है (१०, १३०, १-५) इन सारे देवताओं का जगत में प्रवेश होता ही 
ऋषियों की उत्पत्ति है (१०,१३०,५-६) क्‍योंकि देवों के उस प्रवेश से यथार्थ 
में ऋषि ही छन्द-सहित होकर आवृत होते हैं, और उनके (देवताओं ) के पूर्वेषां 
पन्‍थ' के अनुसार इस विश्व-यज्ञ की बागडोर अपने हाथ में लेते हैं :-- 
सहस्तोमाः सहछन्दस आबृतः सहप्रमा ऋषयः सप्त-देव्या: 
पूर्वेषां पन्थामनुदृश्य धीरा अन्वालेभिरे रथ्यो३ नरहमीन्‌ । 
( १०, १३०, ७ ) 
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(द्वसरे किक 
- दुसरे शब्दों में चिः 


१४४ वेंदिक-दर्शेन 


जो ये नाना देव-कर्म हो रहे हैं, उनके कर्त्ता आत्मा या प्राण ही देवता हैं। वे 
जिन रूपों (शरीरों) द्वारा सम्पादित होते हैं, वे ही छन्द हैं ; और आत्मा (प्राण ) 
की जो वाक्‌ छन्दों में आवृत होती है, वही ऋषि ' है । इसीलिये वाक्‌ को विश्व- 
सुज्‌, विश्वकर्मा ऋषि* कहा गया है ; क्योंकि जिस प्रकार सारे देवता एक 
आत्मा के ही रूपान्तर मात्र हैं, उसी प्रकार सारे ऋषि तत्वत: एक ही वाक्‌ 
विश्वकर्मा श्रूषि के ही रूपान्तर मात्र हैं । 

देवता, ऋषि तथा छन्‍्द के इस विवेचन के अनुसार ही वंदिक सृकतों के 
देवता, ऋषि तथा छन्‍्दों का निरूपण किया जा: सकता है। वैदिक सूकतों के 
देवता, छन्‍्द तथा ऋषि भी देखने में अनेक से रूगते हैं। इनमें से देवताओं की 
अनेकता में एकता की मीभांसा पिछले प्रकरणों में हो चुकी है और उसके अनुसार 
उक्त देवताओं के समान वे (सूक्‍तों के देवता) आत्मा के ही रूपान्तर हैं। 
ऋषि तथा छन्‍्द भी इन्हीं देवताओं की क्रमश: नानारूपा' वाक्‌ शक्ति तथा उसको 
आच्छन्न करने वाला रूप है। मूल वाक्‌ के ऋक, यज्‌ तथा साम रूपों में क्रमशः 
अग्नि इन्र (सूये) तथा सोम तत्त्व होते हैं?; अतः: कभी कभी तीन ऋषि ही 
माने जाते हैं। इन तीनों का संयुक्त-रूप अथर्वाडिरस' चौथा ऋषि है, इन्हीं 
चार ऋषियों के आधार पर कदाचित्‌ स्वामी दयानन्द ने अग्नि आदित्य, वायु 
तथा अंगिरा इन चार ऋषियों को ही मूल वैदिक ऋषि बतलाया । वैदिक साहित्य 
में उल्लिखित सात आदित्यों या सात देवों का वर्णन हो ही चुका है ;अतएव 
वाक भी सप्तविधा होने के कारण सप्तशीर्ष्णी' बृहती कहलाती है और इसीलिये 
सप्त ऋषियों * का भी उल्लेख मिलता है। अतः ऐसा प्रतीत होता है कि वेदिक 
सूक्‍तों में जो छन्‍्द का नाम रहता है, वह न केवल उस सूक्‍त के छन्‍्द का नाम 
है अपितु पिण्डाण्ड या ब्रह्माण्ड के उस रूप का भी नाम है, जिसका वर्णन उस 
सूक्‍त में किया है । इसी प्रकार किसी सुक्‍त का देवता” उस सुकत में व्यक्त होने 
वाला आत्मा या प्राण है और जिस शक्ति (वाक्‌) के द्वारा वह उसमें व्यक्त 
होता है, वही उसका नाम' या ऋषि है। दूसरे शब्दों में वह देवता' (आत्मा या 
प्राण) वाच्य है, ऋषि (शक्ति या वाक्‌ ) वाचक है और छन्‍्द बचन है | अतएव 

ऋग्वेद सर्वानृक्रमणी में लिखा है:--- 
१--दे० ते ० आ० २, ९, १, तु० क० सायण नि० २, हे, २. 
२--वाग्व विश्वकर्मा ऋषिर्वाचा हीदं सर्व कृतम्‌ 
द ( श० ब्रा० ८, १, २, ९, तु० क० १३, ५८) 

३--दे० पिण्डाण्ड । ४--बही । ५--१०, १३०, ७। 


हइृदस और अहम्‌ रह 


“यस्य वाक्य स ऋषि: । या तेनोच्यते सा देवता । 
यदक्षरपरिसाणं तच्छन्दः । 
अतः ऋग्वेद के दूसरे से लेकर आठवें मण्डल तक के सूक्‍त जिन ऋषि- 
परिवारों के बताये जाते हैं, वे विभिन्न स्तरों पर आत्मा की शक्तियाँ ही हैं; 
संक्षेप में उनका वर्णन निम्नलिखित किया जा सकता है:-- 
गृत्समद--जैसा कि नाम से ही प्रकट है, गृत्समद से आत्मा' की उन शक्तियों 
का बोध होता है जो अन्नमयकोश में गृत्स' (काम) का मद (नशा) कहला 
'सकती हैं । यहाँ यह कहने की आवश्यकता नहीं कि अन्नमयकोश में आत्मा, 
इन्द्रिय, मन आदि की जिन शक्तियों द्वारा, व्यक्त होता है उनका वाच्य ज्ञान 
स्वरूप आत्मा काम द्वारा आवृत रहता है, जैसा कि श्रीमद्भगवद गीता के 
ईनेम्नलिखित इलोकों से भी प्रकट होता है । 
कास एब क्रोध एप रजोगुण-समुद्भवः 
महाहानों महापाप्मा विद्धयेनसिह वेरिणम्‌ । 
धमेनाब्रियते वहिनर्यथादर्शों मलेन च॑ । 
यथोल्वेनावुतोी गर्भस्तथा तेनेदसावुतम्‌ ॥ 
आवृतं ज्ञानमेतेन ज्ञानिनों नित्यवेरिणा । 
कामरूपेण कौन्‍्तेय दुष्प्रणानलेन च॥ 
इन्द्रियाणि मनो बुद्धिरस्याधिष्ठानमुच्यते । 
एतेविमोहयत्येष ज्ञानमावृत्य देहिनम्‌ ॥ 
विश्वा सित्र--जैसा कि पहले कह चुके हैं, मित्र तथा मात्रा (माया) एक ही 
“मा! धातु से निकले हैं और “मित्र का अर्थ मात्रा (माया) से युक्त आत्मा है। 
विश्वामित्र के अन्तगंत आत्मा की वह शक्ति या वाक्‌ आती है जिसके द्वारा 
“विश्व रूप (विश्वानिरूपाणि ) मित्र (मित अथवा मायायुकत ) हैं। अतः विश्वामित्र 
का क्षेत्र पिण्डाण्ड में समस्त स्थल शरीर है तथा ब्रह्माण्ड में सारा मूर्त जगत 
उसका क्षेत्र है, जिसमें वह नाना सृष्टि करता है। विश्वामित्र का दूसरा नाम 
“गाधिन्‌' भी है। गाधिन्‌ शब्द गाधू प्रतिष्ठा लिप्सयो: से निकला है ओर उसका 
अथे गाधा (प्रतिष्ठालिप्सा) वाला है । स्थूल शरीर से सम्बन्ध रखने के कारण, 
विश्वामित्र में भी गृत्समद' की भाँति ही काम-लिप्सा आदि प्रमुख हैं, जिसकी 
उत्पत्ति 'रज:' " से होने के कारण ही कदाचित उसे 'राजधि' भी कहा जाता है। 





१--कास एब क्रोध एव रजोगुणसमुद्भवः ( उ० उ० ) 
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(देखिये वशिष्ट भी) 
वामदेव--वामदेव के विषय में पूर्व प्रकरणों में लिखा जा चुका है। वह 
'मनोमय' की शक्ति है; जो गर्भ रूप में विज्ञानमय' में रहती है और जिससे 
स्थूल शरीर की विश्व-सृष्टि उत्पन्न होती है । 
अन्रि--अन्रि का मूल अर्थ अ+बत्रि' प्रतीत होता है। स्थूल तथा सूक्ष्म 
शरीरों में, जेसा ऊपर कहा जा चुका है, इच्छा, ज्ञान तथा क्रिया अथवा सोम, 
इन्द्र तथा अग्नि तीनों तत्त्व व्याकृत अवस्था में रहते हैं ; परन्तु विज्ञानमय' में 
मयूराण्डरसवत्‌' एकीभूत होकर अ-त्रि' रह जाते हैं। दूसरे शब्दों में, अत्रि 
में सारी नानात्वमयी सृष्टि समा जाती है या कवलित हो जाती है, अतः एक 
कृत्रिम निवेचन द्वारा अत्रि को सबका अत्ता' (खाने वाला )भी कहा जाता है और 
उसकी निष्पत्ति अद धातु से की जाती है :--- 
वागेवाफत्रिर्वाचाह्यब्रमदते अत्ति हि वे नामंतद्दत्रिरिति 
सर्वस्यात्ता भवति ( श० ब्रा० १४, ५, २, ६ तु० क० बु० उ० २, ३, ४ 
ते० आ० ९, ८ अ० बे० ४, २१, ३ ) 
भरद्राज-- विज्ञानमय” की जिस एकीभूत अवस्था को संहार की दृष्टि से 
अन्रि” कहा गया है, वही सृष्टि या प्रसार की दृष्टि से गर्भ या त्रित” भी कहा 
जा सकता है, क्योंकि जेसा पहले कहा जा चुका है--अश्व' को एकत्‌, शिवता 
को द्वित तथा गर्भ को ही इच्द्र-सोम-अग्नि-तत्त्वात्मक त्रित' कहते हैं। यह गर्भस्थ 
इन्द्र, वृषन्‌ या वामदेव' है, जो बाहर आकर नानारूपमयी सृष्टि में व्यक्त होता 
है ; यही कप में पड़ा हुआ त्रित' है जिसकी पुकार को बृहस्पति सुनता है और 
बाहर मनोमय' से लेकर अन्नमय' तक की सृष्टि के भारण पोषण तथा वा्जा- 
(शक्ति या अन्न) का कारण होने के कारण इसी को भरद्वाज' भी कहते हैं:--- 
“मनो वे भरद्याज ऋषिरत्र वाजो यो वे मनो विभाति सोहझं वाजंभरति 
तस्सान्मनों भरद्वाज ऋषि: ।” ( द्ा० ब्रा० ८, १, १, ९, अ० बे ० ४, 
२९, ६; १८, १३, १५; नि० ३, ३े, ५; ऐ० आ० २, १९; ) 
वसिष्ठ--वसिष्ठ को मैत्रावरुणि भी कहा जाता है | हम लिख चुके हैं कि 
ब्रह्म और वाक्‌, पुरुष और प्रकृति अथवा मायी और माया के अव्याकृत रूप को' 
ही मित्रावरुण” कहते हैं । वसिष्ठ इसी अव्याकृत सत्ता की शक्ति या बाक है ४ 
वाक्‌ या छन्‍्द मुख्यतः छादन' करने वाली होने से वस्‌ आच्छादने' से निष्पन्न 
वसिष्ठ' नाम को ग्रहण करती है। साथ ही उस अवस्था में पवमान' सोम 
अथवा शुद्ध सौन्दर्यानुभूति रहने से इसी को सत्वप्रधान कामायनी या श्रद्धा भी 
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कहा जाता है ; इसी से बद्य कान्‍्तौ' निष्पन्न वशिष्ठ' नाम भी उसी वसिष्ठ! 
का है। सत्व-प्रधान होने से इसे ब्रह्मधि भी कहते हैं | योगियों की सविकल्पक' 
समाधि म॑ ही शक्ति के इस रूप का अनुभव होता है; इस अवस्था में पहुंचकर 
सब सिद्धियाँ प्राप्त हो जाती हैं । अतः वसिष्ठ ब्रह्मपि के पास सर्व कामनाओं 
को तृप्त करने वाली कामधेनु भी बताई जाती है। राजधि विश्वामित्र के पास 
गाधा' हैं--- नानात्वमयी लिप्सा है और उसकी पूर्ति के लिए वह ब्रह्मथि वशिष्ठ 
की कामधेन्‌ चाहता है; परन्तु इसके लिए उसे तप द्वारा ब्रह्मषि बनाना 
आवश्यक है । यों तो वशिष्ठ तथा विश्वामित्र दोनों में इच्छा, ज्ञान तथा किया 
के तीनों तत्त्व हैं ; परन्तु विद्वामित्र के त्रित्व रजोमय' गाधा (लिप्सा) से 
युक्त तथा अशुद्ध हैं; अतः इस रूप में विश्वामित्र का यह त्रिशंक' (इच्छा, 
ज्ञान, क्रिया रूपी तीन शंकुओं से युक्त) वशिष्ठ के स्वर्ग में नहीं पहुँच सकता, 
क्योंकि वहाँ जाने के लिए सत्वशील होना आवश्यक है । 

कण्व--कण्व शब्द की निष्पत्ति कण_ धातु से है, जिसका अर्थ छोटा होना 
है । अतः कण्व द्वारा वाक! का सूक्ष्मतम रूप अभिप्रेत है। पा०, घा०, पा० 
के अनुसार कण का अर्थ शब्दार्थ निमीलन तथा गति' भी है। अतः कण्व 
शब्द से वाक' के सूक्ष्मतम रूप के अन्य लक्षण भी सरलता से व्यक्त हो सकते 
थे। वाक के सूक्ष्मतम रूप में भी शब्द और अर्थ, वाचक और वाच्य अथवा 
माया और मायी विद्यमान रहते हैं । 


इसी रूप में सारी नानात्वमयी सृष्टि का निमीलन या लय होता है और 
सृष्टि के दृष्टिकोण से देखें तो इसी से सारी सृष्टि का उन्‍्मीलन या प्रसार होता 
है और इसलिये वह पृर्ण-रूपेण गति' भी है । 

इन्हीं सप्त ऋषियों के क्षेत्रों का वर्णन दूसरे से लेकर आठवें मंडल तक में 
मिलता है । जैसा कि पहले कहा जा चुका है, ताम की मृल धातु नम्‌ का ही 
उलठा मन है । अतः उक्त सात ऋषियों अथवा सप्त नामों का क्षेत्र यथार्थ में 
मन: शवित ही के सप्त रूप हैं जिनको सुविधा के लिए सप्त मन कहा जा सकता 
है । इन सातों में जितनी शक्तियाँ काम करती हैं वे वास्तव में मन ही की 
दशक्तियाँ हैं। अतः उबत सात मंडलों में मन की इन्हीं सात दशाओं का वर्णन है । 
आठवें (ऋ० बे० के नवम्‌) मंडल में मन की इन सातों अवस्थाओं में झर-झर 
कर आने वाले पवमान सोम का वर्णन किया गया है। प्रथम मंडल में सृष्टि 
के दृष्टिकोण से सारे पिण्डाण्ड और ब्रह्माड का वर्णन है, अतः उसमें प्रसंगवश 
कई ऋषियों के नाम आ जाते हैं। उसी प्रकार दशम मंडल में संहार अथवा 


श 
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संकोच कीः दृष्टि से सम्पूर्ण पिण्डाण्ड तथा ब्रह्माण्ड का वर्णन होने से कई ऋषियों 
का वर्णन होना स्वाभाविक ही है । शेष सात मंडलों में मन की सातों अवस्थाओं 
का पृथक्‌-पृथक्‌ वर्णन होने से एक-एक ऋषि के परिवार से ही उनका संबंध 
कहा गया है । विस्तार भय से यहाँ सभी वैदिक ऋषियों का वर्णन न करके 
केवल मूल सप्तर्षियों के वर्णन से ही संतोष करना पड़ रहा है । 

(८) ब्रह्मा, विष्णू तथा रुद्र--नाम, रूप तथा कर्म के प्रसंग में हम देख 
चुके हैं कि इन तीनों में से प्रत्येक तत्व का उद्भव (उक्थ) स्थिति (विभरण) 
तथा संहार (संगम) होता है। और-उक्त़ तत्त्वों की इन तीनों क्रियाओं (उद्भव, 
स्थिति तथा संहार ) को करने वाले क्रमशः वाक्‌, चक्षु (मन) तथा प्राण (आत्मा 
तत्त्व हैं। अतः इस दृष्टि से वाक्‌ ,चक्षु (मन) तथा प्राण में से प्रत्येक के तीन 
पक्ष हो जाते हैं :-- 
उद्भव संबंधी वाक्‌ उद्भव संबंधी चक्षु (मन) उद्भव संबंधी प्राण (आत्मा) 
स्थिति ,, » स्थिति ,, » » स्थिति ,,  ,, 
हा ४. जहर 8 25 सहारे का 

इनमें से उदभव-संबन्धी वाक्‌, चक्षु (मन) तथा प्राण (आत्मा) को ब्रह्मा 
का; स्थिति-सम्बन्धी वाक्‌, चक्षु (मन) तथा प्राण (आत्मा) को विष्णु का तथा 
संहार-संबंधी वाक्‌ ,चक्षु (मन) तथा प्राण (आत्मा) को रुद्र का छोक कहा 
जाता है, यद्यपि निम्नलिखितु के से प्रत्येक त्रतय' ब्रह्मा, विष्णु तथा रुद्र 
लोकों में से हर एक में पाया जाता है, परन्तु फिर भी इन तीनों लोकों में ऋमशः 
अथम, ह्िंतीय तथा तृतीय तत्त्व की प्रधानता है:-- 


इच्छा ज्ञान क्रिया 
साम यजु ऋक्‌ 
स्वः सुब्‌: भुः 
सोम इन्द्र (सूर्य ) अग्नि 
तम: सत्व रज 
आनन्द सत्‌ चित्‌ 
बुद्धि मन .. चित्त 
नाम रूप कर्म 
वाक्‌ चक्ष (मन) प्राण 


ब्रह्मा--उक्त तीनों लोकों में से उद्भव या सृष्टि से सम्बन्ध रखने वाले 
लोक का देवता ब्रह्मा है, जिसका कुछ वर्णन हो चुका है । हम ऊपर देख चुके 
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हैं कि यही देवता बृहस्पति, ब्रह्मणस्पति, या विश्वकर्मा भी कहलाता है । ऋग्वेद 
में इसके लिये दो पूरे सूक्त (१०,८१,८२) मिलते हैं। वह 'विश्व-भुवनों' का 
होता ऋषि तथा हमारा पिता है (१०,८१,१) । वह धातां, विधाता, परम- 
संदुक, (ऋषि ) विश्वकर्मा है, जिसमें सप्त-ऋषि' केवल एक” कहे जाते हैं, 
(१०८२, २) वह विश्वधामों और भुवनों को जानने वाला विधाता, जनिता 
तथा पिता हैं, जो सभी देवों का एक मात्र नामधा' है और जिससे सारे 
ऋषि उत्पन्न हुये हैं ( १०,८२,३-४ )--त केवल इतना हीं, अपितु 'रजः 
से सम्बन्ध रखने वाले सारे दैवी तथा आसुरी 'भूत' और द्यावापथिवी एवं देवा- 
सुर से परे सारी सृष्टि की उत्पत्ति भी इसी से हुई है (१०,८२,४-५) । सारे 
विश्व का ख्रष्टा होने के कारण वह विश्वतर्चक्षु, विश्वतोमुख, विद्वतोबाहु तथा 
विश्वतसूपात्‌ कहा जाता है (१०,८१,३) । जिस सामग्री से उसने यह सारी 
सृष्टि-रचना की है, वह कुृतूहल का विषय है:--- 
कि स्विहनं क उ स वृक्षआस यतो द्यावापथिवी निष्ठतक्षुः । 
। ( १०, ८१, ४ ) 
क॑ स्विद्गूर्भ प्रथम दा आपो यज देवा समपद्यन्त विहये ॥ 
( १०, ८२, ५ ) 
जैसा कि पहले कहा जा चुका है, वाक्‌ (नाम) मन (रूप) तथा कर्म में 
से ब्रह्मा के लोक में प्रत्येक ही है। अतः वाक्‌ (नाम ) की दृष्टि से ब्रह्मा (विश्व- 
कर्मा ) को वाचस्पति तथा नामधा एक एव' कहा जाता है (१०,८१,७,८२,३) 
और वाक्‌ के ही अन्तर्गत अथर्वांगिरस, ऋक्‌, यजु तथा साम वेद आजाने से 
ब्रह्मा ' को चतुर्मुख या चारों वेदों का ज्ञाता कहा जाता है। वाकू, नाम और 
वेद की धातुओं की निष्पत्ति क्रशः कवि, मत्त, तथा देव शब्दों से हुई है , क्योंकि 
प्रथम (वाक्‌ या शक्ति) द्वितीय (क्क्तिमान अकर्ता) की सक्रिय शक्ति होने 
से उसका विपरीत-रूप ही कल्पित किया गया है । अतः ब्रह्मा के लिये 'मनोजुर्व' 
विशेषण भी प्रयुक्त होता है (१०,८,७ ) । कर्म-तत्त्व उक्त कवि और वाक्‌ या 
देव और वेद अथवा मन और नाम के संयोग का परिणाम है; इसी बात को 
व्यक्त करते हुये वृहदारण्यक तथा छान्दोग्य उपनिषदों में वाक्‌ और कवि 
तत्त्वों के संयोग को सा तथा अमः का संयुक्त रूप बतलाकर संयुक्त-रूप प्राण को 
बहस्पति ब्रह्मणस्पति या साम कहा गया है:--- 





१--दे० ऊ० बेद ओर वाक' । 


२५० वेदिक-दर्शन 


एष उ ऐवं बृहस्पतिरवाग वे बृहती तस्या एष पतिस्तस्सादु बृहस्पति: । एव 
उ एव ब्रह्मणस्पतिर्वाग बे ब्रह्म तस्या एप पतिस्तस्मादु ब्रह्मणस्पतिः एप उ एव 
सास वाग्‌ वे सा अम ऐष सा च अमइचेति तत्साम्नः सास्नत्त्वम्‌ ॥। 
लू० उ० १, ३, २०-२२ ॥ 
यद्यपि कर्म-तत्त्व की उत्पत्ति, स्थिति तथा संहार वाक्‌ तथा प्राण के इस 
संयक्त साम रूप से ही होती है, इसकी क्रिया का मूल कारण वाक्‌ की सक्रियता 
ही है । अतः, वाक्‌ को इस रूप में कर्म की क्ृ॑ धातु के विलोम ऋक द्वारा 
व्यक्त किया जाता है और इस दृष्टि से उक्त प्राण या बृहस्पति को ऋतच्यध्पूढ़ें 
साम कहा जाता है।-- 
वागेवंक प्राण: साम तदेतदेतस्यथामृच्यध्यूढं सामतस्माद्च्यध्यूढं साम गीयते 
वागेव सा प्राणोइ्मस्तस्साम ( छा० १, ७, १, ) 
विष्णु--स्थिति अथवा रक्षण-सम्बन्धी लोक विष्णु का है, अतः वह त्राता 
कहलाता है (१,१५५,४), जो सारी पार्थिव सृष्टि को शरण तथा जीवन दान 
देने के लिये उसके तीन अभिक्रमण' करता है (१,१५५,४; १५४, १; ६,४९, 
१३;७,९९,३;१००,४; ६,६९,५, ) ये तीन क्रमर्ण वही नाम, रूप, कर्म 
अथवा वाक्‌, मन, प्राण हैं, जो एक दृष्टि से, सर्वत्र विद्यमान होते हुए भी यथार्थतः: 
क्रमश: कारण, शरीर (विज्ञानमय ), सूक्ष्म-शरीर (मनोमय ) तथा स्थूल-शरीर 
(प्राणमय अजन्नमय ) में ही स्पष्ट होते हैं। अत: इसके दो क्रमण' तो मर्त्य! जन 
की पहुँच में हैं , परत्तु तीसरे में पहुँचना उसके वश का नहीं (१,१५५,५) । 
वहाँ तक तो इ्येन की ही पहुँच हो सकती है, जिसका वर्णन ऋ० वे ४,२६-२७ 
में किया गया है । उक्त वाक्‌ मन और प्राण अथवा गायत्री, त्रिष्टुप तथा जगती 
था गरुड़ (गरुत्मत्‌) सम्पाति तथा जटायु में से केवल वाक्‌ गायत्री या (गरुड़ ) 
इ्येन ही वहाँ तक पहुँच सकता है ; अन्य तो केवल मर्त्य हैं, जो वहाँ जाने का 
प्रयत्व करने पर भी फिर फिर गिर पड़ते हैं (तृतीयमस्या नकिरा दर्धषति वयहइचन 
पतयन्त: पतत्रिणः १, १५५, ५ )। 
इसमें पहुँचने के लिये मर्त्म॑ नर को दिवयु: था विष्णु-बन्धु होना 
आवश्यक है (१,१५४,५) । इसी तृतीय क्रमण को विष्ण का परमपद भी 
कहा जाता है, जिसका सुन्दर वर्णन ऋ० वे० १,१५४, में इस प्रकार किया 
गया हैः--- 
तदस्य प्रियसलि पाथो अद््यां नरो यत्र देवयवों सदच्ति । 
उरुक्रमस्य स॒ हि बन्धुरित्था विष्णो: पदें परसे सध्व उत्सः । 


इृदम और अहम्‌ ५१ 


ता वां वास्तृन्युइमसि गमध्ये यत्र गावो भ्रि-श्यृंगा-अयासः । 

अन्नाह तदुरुगायस्य वृष्णः परम पदसवभाति भूरि । 

बृहस्पति या ब्रह्मा के समान विष्णु भी इन्द्र का ही एक (पालक) रूप है। 
अतः ऋग्वेद ६,६९ में इन्द्राविष्णु सर्वंथा एक ही हैं । इन्द्र तथा सूर्य में; जैसा 
पहले कह चुके हैं, कोई अन्तर नहीं है, यही कारण है कि विष्णु के वर्णन में 
ऐसी बहुत सी बातें मिल जाती हैं, जिनके आधार पर विष्ण को विद्वानों ने 
सूर्य का ही एक रूपान्तर माना है। पालनकर्म में अनुकूल तत्त्वों की सृष्टि तथा 
प्रतिकूल तत्त्वों का संहार दोनों का समावेश होता है ; इसलिये विष्णु के दो 
रूपों का उल्लेख आता है, जिसमें से पहला रज्जनकारी होने से अधिक चाहा 
जाता हैः-- 

किमित्त्ये विष्णो परिचक्ष्यं भूत्‌ प्रयद्‌ बवक्षे शिपि-विष्टोइस्मि सा वर्षों अस्म- 
दपगृह एतद यदन्युरूप:ः समरिथे वशव । ( ऋ० बे० ७, १००, ६ ) 

रुद्र--नाम, रूप तथा कर्म तत्त्वों का संहार-पक्ष रुद्र के अन्तर्गत आता 
है । संहार के दो रूप हैं--एक पालनात्मक, जिसमें रोग, व्यसन, शरीर आदि 
अनुपयुकत अशुभ पक्ष के विनाश द्वारा शुभ या उपयुक्त पक्ष की सृष्टि हो जाती 
है ; दूसरा प्रल्यात्मक, जिसके अनुसार सारा नाम-रूप-कर्म फिर मूल-प्रकृति में 
लीन हो जाता है--रात्री” में प्रविप्ट कर जाता है। यही कारण है जहाँ रुद्र 
भय का कारण है (२,३३,४; १०-११), वहाँ वह कल्याण करने वाला (२, 
३३,७; १, ११४,४) और जलाष भेषज' या शंतर्मा औषधियों का स्वामी भी 
है। उसके पुत्र मरुत' हैं, जो दस दिशाओं की दृष्टि से दश रुद्र हैं और ग्यारहवाँ 
स्वयं आत्मा रुद्र'ं हैं ; पिण्डाण्ड में भी इसी प्रकार दश प्राण तथा ग्यारहवाँ 
इन सब में व्यापक प्राण या आत्मा है, जो रुद्र'ं कहे जाते हैं:-- 

“कतसे रुद्रा: इति दह्मसे पुरुषे प्राणाआत्मेकादशः 
(० आ० ११,६,१,७! १४,९,९,५; वु० उ० ३,९,४ छा ३,१,) 

ब्रह्मा तथा विष्णु की भाँति रुद्र भी इन्द्र-अह्म का ही एक (संहार) रूप है । 
जैसा कि पहले कहा जा चुका है, रुद्र में अग्नितत्त्त्व की प्रधानता है | अग्नि-तत्त्व- 
ब्रह्मा में भी है, क्योंकि इसके बिना सृष्टि क्रिया नहीं हो सकती है । परल्तु वहाँ 
सोमतत्त्व की ही अधिक प्रधानता है, अतः वह सजनात्मक 'रज:ः में परिवर्तित 
हो जाता है। इसी प्रकार रुद्र के अन्तर्गत सोम अग्नि की प्रधानता के कारण 
संहारात्मक 'रज:' (तम) में बदल 'जाता है। अतः रुद्र तथा ब्रह्मा के अन्तर्गत 
आने वाले अग्नि के दो रूपों को क्रमद्यः रुद्र तथा हिरण्य' कहा गया है -- 
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आवो राजानमध्वरस्य रुद्रं होतारं सत्ययर्ज रोदस्योः । 

अभ्नि पुरा तनयित्नोरचित्ताद्धिरण्यरूपभवसे क्ृणुध्वम्‌ । (४, ३, १ ) 

रुद्र उषा देवी के उदर से उत्पन्न होने वाला कुमार (शण० ब्रा० ११,६,, 
३,७) है ; यह उषा', जैसा ऊपर देख चुके हैं, वही त्रिपुर सुन्दरी जगदम्बा है 
जिससे देवी-भागवत' में ब्रह्मा, विष्णु तथा रुद्र का जन्म बताया गया है और जो 
वेदों में अदिति” रात्री, उषा आदि नामों से पुकारी जाती है। कुमार तथा 
रुद्र अग्नि के नौ नामों में से दो नाम हैं, (श० ब्रा० ६, १, ३, १८; १,७,३,८) 
तु० क० अ० का० १, १,४२-४३; १,१,६० म० भा० ५,२२५,१५,१९) और 
समिद्ध अग्नि को प्रायः रुद्र कहा जाता है (श० ब्रा० २,३,१,९; ऋ० वे० २, 
१,६; त० ब्रा० १,५,९-९; १, ,६,६; १,१,८,४; ४,४,३,६; तां० म० ब्रा० 
१२,४,२४; श० ब्रा० ५;३, १,१०;६; १,३,१०,५; २;४१,३; २,७,३,८, 
६,१,३,८ ) ब्राह्मण ग्रंथों में अग्नि के नाम रुद्र, महादेव, पशुपति उग्र तथा नील- 
कण्ठ भी हैं (श० ब्रा० ६,१३,८; तै० ब्रा० २,११,३,४,२; शण० ब्रा० ३,२,४, 
१०;७,३,८,६,३,२,८, १२,७,३,२) । अतः रुद्र के विवेचन में अग्नि को 
जो स्थान दिया गया है, वह्‌ उपयुक्त ही है । 


नाम-रूप जगत ( उत्तत्ति, स्थिति तथा प्ररूय ) 


१--उत्पत्ति 


(कफ) सृष्टि--पिछले प्रकरणों में जगदम्बा बृहती का वर्णन हो चका है। 
विराज, वाक्‌, उषा, रात्रि, सूर्या, शची, ब्रह्ममाया आदि अनेक नामों से उसका 
उल्लेख किया जा चुका है । गर्भावस्‍था में वह विराजसलिल कहलाता है जहाँ 
मित्र और वरुण, अन्नाद और अन्न ? अथवा पुरुष और प्रकृति अव्याकृत अवस्था 
में रहते हैं और मनोमय' सृष्टि के नाम-रूप में व्यक्त होते हैं, अथवा पूर्ण व्यक्त 
रूप में* । जैसा पुरुषसक्त तथा भगवद्‌ गीता में वर्णन किया गया है, विराट 
सम्पूर्ण ? व्यक्त सृष्टि को अन्तर्भूत करते हुए उससे कहीं अधिक बड़ा है । प्रस्तुत 
प्रकरण में अव्याकृत विराट की पुरुष और प्रकृति रूप में व्याकृति तथा उन दोनों 
के संयोग द्वारा होने वाली नाम-रूप की सृष्टि, स्थिति तथा प्रछय का वर्णन किया 
जावेगा । इस प्रसंग में उन सभी क्रियाओं और प्रक्रियाओं का संक्षिप्त वर्णन होगा* 
जो नाम-रूपात्मक जगत के सृजन तथा पालन में पाई जाती हैं । 

इस प्रकार के प्रयत्न में एक बात ध्यान में रखने की यह है कि वेद साहित्य 
है, विज्ञान नहीं ; अतः बेद के वर्णन में वैज्ञानिक तके विहलेषण ढूंढना व्यर्थ है । 
साहित्य कीं अपनी निज की प्रणाली और पद्धति होती है जिसके द्वारा वह विज्ञान 
के गृढ़तम तथा सूक्ष्मतम तथ्यों को भी मूर्तेरूप देने का प्रयत्न करता है । उसका 
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लक्ष्य यह रहता है कि बह ऐसे तथ्यों का अपने पाठकों को साक्षात्कार तथा 
प्रत्यक्ष अनुभव सुगमतापूर्वक करा सके जिनको वैज्ञानिक श्रणाली द्वारा नहीं 
समझा जा सकता । इसलिये साहित्यिक वर्णनों तथा व्याख्याओं में उपमा, सादइ्य 
तथा दब्दचित्रों का बाहुल्‍य रहता है ; वैज्ञानिक दृष्टि से चाहे बे पूर्णतया थोथे 
तथातकरहित हों ; परन्तु उनको व्यर्थ नहीं कहा जा सकता । वे बिल्कुल 
वास्तविक और सत्य हैं । एक वेज्ञानिक की दृष्टि में कमल तथा नेत्र में सादश्य 
देखना मूर्खता होगी ; परन्तु एक कवि सादृश्य को देखता है और जब वह उसे 
अपने काव्य में व्यक्त करता है, तो उसके द्वारा व्यक्त किये जाने वाले सत्य को 
समझने में कोई गलती नहीं करता । 

वैदिक साहित्य में विश्व की सृष्टि के अनेक कवित्व-पूर्ण वर्णन मिलते हैं । 
जगत की सुप्टि को चमस-निर्माण के सदृश मानते हुये कवि आइचर्य प्रकट करता 
है कि वह कौन सा काष्ठ है; अथवा कौन सा वृक्ष है जिसमें से द्यावा पृथिवी 
का निर्माण हुआ ?” नावेंजियन तथा अवेस्तिक परम्परा" की भाँति वेद में भी 
प्रायः एक संसार वृक्ष का उल्लेख मिलता है, जिससे प्रतीत होता कि सृष्टि-क्रिया 
को वक्ष-प्ररोहन के समान समझा जाता है अर्थात्‌ जिस प्रकार एक छोटे से बीज 
से अंकुर निकल कर एक विशाल वृक्ष के रूप में परिणत हो जाता है, उसी प्रकार 
विश्व का भी एक सूक्ष्म से विराट नाम रूप हो जाता है। कभी-कभी विश्व- 
सृष्टि को गृह-निर्माण के रूपक ४ द्वारा भी व्यक्त किया जाता है और इस प्रसंग 
में नापना, स्थान को पवित्र करना, छत बनाना, गृह की दृढ़ता का ध्यान रखता 
तथा उसमे अग्नि का प्रवेश कराना आदि साधारण गृह-निर्माण की सारी क्रियायें 
तविश्वेह-निर्माण में आरोपित की जाती हैं” । 

एक अत्यन्त प्रचलित रूपक, जिसके द्वारा प्रायः सारे आयेपुराणों में सृष्टि 
का वर्णन किया जाता है, यह है कि विश्व-सृष्टि को देवों तथा असुरों जैसी दो 
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विरोधी शक्तियों के संघर्ष का परिणाम समझा जाता है। भारोपीय परम्परा 
में इस प्रकार का एक संघर्ष विश्व-वृक्ष के प्रसंग में भी आता है। नावेजियन 
अस-यज्ञ-द्रसील ? तथा ईरानी गवो करेन* तथा वैदिक सोमवृक्ष 3 का वर्णन ऊपर 
हो चुका है, जिसके अन्तगंत इसी प्रकार के देवासुर संग्राम का उल्लेख आ चुका 
है । ऐसे ही संघर्ष का एक दूसरा उदाहरण प्रसिद्ध इन्द्रन्वृत्र युद्ध में देखा जा 
सकता है । वैदिक पुराण की साधारण दृष्टि से, वृत्र प्रकाश तथा आपः को 
चुरा ले जाता है या आवृत कर लेता है, और जब इन्द्र अपने वज्र से उसके ऊपर 
आघात करता है, तो आप:, सूर्य तथा उषा की उससे मुक्ति हो जाती है । 
दाशनिक दृष्टि से वुत्र वाक्‌ या माया की ही निष्क्रिय अवस्था है और इन्द्र उसी 
में से सूर्यादि को निकाल कर उसकी सृष्टि कर देता है” । अतः वृत्र-वध के बाद 
मुक्त होने वाले आप: वही आप हैं जो सृष्टि के कारण बताये गये हैं* । जिस 
प्रकार वाक्‌ या प्रकृति को शबली या विराज नामक विश्वरूप गाय कहा गया है, $ 
उसी प्रकार वृत्र को भी विश्व-रूप नाम दिया गया है,< जिसको मार कर इन्द्र 
विश्वकर्मा या प्रजापति हो जाता है६* । इसलिये इस कल्पना के अनुसार निष्क्रिय 
प्रकृति को वृत्र और सक्रिय प्रकृति (शक्ति) को वज्ञ माना गया है। अतः वृत्र- 
बध को प्रकृति-क्षोभ कहा जायेगा, जिसके परिणाम स्वरूप सृष्टि होती है । 





१--दे० पति. 4. 6; ४, ९. 99. )9,83,4, 3,338,60,00, 4 47, 

60,88,33व. 

२--दे० 77. 00009, विक्का िएग००४५४; जशी8 ०0: 
()89/077- ३--दे० सोम उ० उ०।॥ 

४--ऋ० बे ० १, १५१, ४; ५२ ८; २ १९, रे हे; रेड, ८, ९; ६, रेरेक ४ 
आदि तु० क० डिशा8थां॥6, ॥.. फिशीहंएा ४०९९76. 2,200, 
एध5 शिपीशा, ॥. 44. 476. ५--वही । - 

६--दे० वरुण और आपः ऊपर । 

७--ऋ"० वें ० ४, ३०, ८; ९, ५, १०; ते० ब्रा० १, ७, ६; ७३ म० भा० १०३, 
९, १०; ता० स० ब्रा० २१, ३, १-२ तु० क० एम्र० १, ५३ । 

<-+ऐं ० ब्ा० ९, ७; २८; दा०, ब्रा० १, २, ३ २; ५७ ५४, ३; १, ९, ३) २१ 
१, २, रे, २ आदि। 

९--ऐ० ब्रा० ४, २२; तै० बा० १, २, के हे ऐ० ज्ञा० ४, २२ तु० क० श० बा० 
७, ४, २, ५; ८, २, ९। १०; ८, २, ३, १०; वा० सं० १३, १६। 
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इन्द्र-वृत्र आख्यान के अन्तर्गत आने वाली सृष्टि-प्रणाली इस देश में तथा 
अन्य देशों में विभिन्न रूपों में पाई जाती है । रामायण महाभारत तथा पुराणों 
में ऐसी अनेक कल्पनायें आती हैं, जिनमें कोई न कोई असुर सारे विश्व या पृथिवी 
को चुराकर ले जाता है और बाराह या विष्णु उसको मारकर पृथिवी-मुक्ति 
करके सृष्टि प्रारम्भ करते हैं! । नार्वेजियन पुराण में भी भारतीय परम्परा की 
ध्वनि एक कथा में मिलती है, जिसके अनुसार ध्यूरी (307) राक्षस यमीर 
( शयायं। ) या (हैप7४2।०7४7 ) आरग्लमीररे को मारकर इसके शरीर 
से सारे विश्व की सृष्टि करता है:--- 
४ 0 शेशयाह वीट8, 
ए88 ९६०४) ९॥९४/८प, 
07 78 [0000 (#6 868, 
०07 +8 907068 606 काशड़, 
रण शी वश पफछ७४ 9700 078, 
0 की8 एप] +6 ॥68ए७7॥8, 
8700 ०0 |#8 070ए8, 
4॥8 (॥९४०४४6 70ए७ए४, 
ऋठ्फाल्ते शशांप-हुछतवे 400 ४6 8078 ०0 एक, 
()प४ ०६ #8 77/७॥70, | 
478 268०ए ९००प्रते5 876, 
2. 0768॥6वं 73 
ईरान ४ में भी एक वृषभ को मारकर मित्र अंधका र-मय जगत को प्रकाशवान 
करता हुआ, उसके मांस, अस्थि, केश तथा शरीर के अन्य अंगों द्वारा सृष्टि 
करता है । 
सृष्टि का यही वर्णन कुछ परिवरतेन के साथ ऋग्वेद के पुरुष सृक्‍्त" में भी 
मिलता हैः--- 





१--मक्‌ृध्ा8 ए. 0, 97. तु० क० का सं० ७, १०। 
२--7४००७७; . /, »ह. 

३--मीं. ह. ७प्र७७७१ ३ 'ै. 90. 4-४. 

ड--दे० ॥97, (0०709: 'फरांवकएकों ७068 0 7, 0, 
(-ऋ० वे ० २१०, ९६० 
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यत्‌ पुरुषेण हविषा देवा यज्ञमतन्वत । 
वसन्‍्तो अस्यासीदाज्यं ग्रीष्म इध्मः शरद्धविः ॥६॥ 
ते यज्ञ बहिषि प्रौक्षन्‌ पुरुषं-जातमग्रतः । 
तेत देवा अयजन्त साध्या ऋषयदचये ॥॥७॥। 
तस्मात्यज्ञात्‌ सर्वेहुतः संभुत पृषदाज्यम्‌ । 
पशून्‌ तांबचक्रे वायव्यानाराण्यान्‌ ग्राम्यादचये ॥८॥ 
तस्माद्ज्ञात्‌ सबहेत ऋचः सामानि जज्ञिरे । 
उन्दांसि जन्निरे तस्माद्यजुस्तस्सादजायत ॥९॥ 
तस्माददवा अजायन्त ये के चोभयादतः । 
गावो ह जज्निरे तस्मात्‌ तस्माज्जाता अजाबयः ॥१०॥॥ 
यत्‌ पुरुष व्यदधः कतिथा व्यकल्पयन्‌ । 
मुख किमस्य को बाहू का ऊरू पादा उच्येते ॥११॥ 
ब्राह्मणोषस्य मुखासासोदबाहू राजन्यः । 
ऊरू तदस्ययद्वेश्यः पद्भ्यां शूद्रों अजायत ॥२२॥ 
चन्द्रमा सनसो जातइचक्षो: सूर्योअजायत । 
मुखादिन्द्रत्चार्तिकच प्राणादवायुरजायत ॥१३॥ 
नाभ्या आसीदन्‍्तरिक्ष शीष्णों योः समवरतंत । 
पद्भ्यां भूमिदिशः श्रोत्रात्‌ तथा लोकां अकल्पयन्‌ ॥१४॥ 

इस सूक्‍त से स्पष्ट है कि नावें का यमीर-आख्यान वेद के पुरुष-यज्ञ से 
कितना मिलता-जुरूता है। आकाश, पृथिवी आदि की सृध्टि दूसरे शब्दों में दोह- 
राई गई प्रतीत होती है । 

उक्त सादृश्य होते हुए भी वैदिक और नार्वेजियन सृष्टि-वर्णनों में पर्याप्त 
अन्तर है । जैसा पहिले कहा जा कुका है, जिस असुर के शरीर से सारे विश्व की 
सृष्टि हुई है, वह माया या प्रकृति" है, जिसमें" प्रलुय के झ्ुमय सारा विश्व छीन 
हो जाता है, और सृष्टि के समय जिसमें से वह फिर उत्पन्न होता है । परल्तु 
इस सूक्‍त में जिस पुरुष की आहुति दी जाती है, वह प्रकृति या माया नहीं 
है । वह तो पुरुष है ; यद्यपि, जैसा कि सूक्त से ही स्पष्ट है, वह परम-पुरुष 
नहीं, जो विराज" को जन्म देता है, वह तो अवर पुरुष है जो कि सारे विश्व 
में व्याप्त है और जिसका जन्म विराज से होता है :-- 
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तस्माह्विराडजायत विराजो अधि पृरुषः । 
स जातो अत्यरिच्यत्‌ पदचादभूसिसथो पुरः ॥५॥ 
यत्‌ पुरुषेण हृविषा देवा यज्ञमतन्वत । 
वसन्‍्तो अस्यासीदाज्यं प्रीष्म इध्सः शरद्धविः ॥६॥। 
प्रायः इस सूक्‍त में वणित दो पुरुषों को एक ही समझ लिया जाता है, परन्तु 
स्वयं सूकत में ही पुरुष का एक तो वह रूप है, जो इस सारे नामरूपात्मक जगत 
में व्याप्त होते हुए भी उससे परे है और दूसरा वह रूप है, जो उसी पुरुष का 
एक पाद मात्र है, जो, चर-अचर, अन्नाद और अन्न अथवा अशनाशने' के रूप में 
व्यक्त होता है:--- 
सहलश्ीर्षा पुरुष: सहस्नाक्ः सहसत्रपात्‌ । 
स भूमि विश्वतो वृच्वाध्त्यतिष्ठहशांगुलम ॥१॥ 
पुरुष एबेदं सर्व यद्भूत॑ यच्च भाव्यम्‌ । 
उतामृतत्वस्येशानों यदल्लेनातिरोहति ॥२॥ 
एतावानस्थ सहिमाउ्तो ज्यायांद्च पूरुषः । 
पादोध्स्थ विदवा भूतानि त्रिपादस्यामृ्तं दिबि ॥३४७ 
ज्रिपादृरध्य उदेत पुरुषः पादोषउस्थेह्ठाभवत्‌ पुनः । 
ततो विष्वह् व्यक्रामत्‌ सादातानशले अभि ४४७ 
सृष्टि-क्रम का वर्णन करते हुए, इस सूक्‍त में कहा गया है कि पहले परम 
पुरुष से विराज उत्पन्न हुआ, जिसका होम हो जाने पर सारा नामरूपात्मक 
विश्व उत्पन्न हुआ | इससे स्पष्ट है कि पहला पुरुष शुद्ध अथवा निष्क्रिय 
है। विराज प्रकृति-पुरषः है और विराज से उत्पन्न होने वारा पुरुष 
प्रकृति से आवृत पुरुष है, जिसका यज्ञ सें बलिदान हो जाने पर सारे 
विश्व की सृष्टि होती है। अतः असुररूपक तथा पुरुष-रूपक द्वारा वर्णित 
सृष्टियों में प्रमुख भेद यह है कि पहले में सृष्टि देवों के द्वारा प्रकृति में से 
होती है, जबकि दूसरे में सृष्टि का विकास प्रकृति द्वारा आच्छतन्न पुरुष से 
होता है । हु 
सुष्टि-वर्णन की एक शैली प्रजनन के रूपक द्वारा सृष्टि की उत्पत्ति को व्यक्त 
करती है । मनोविज्ञान की एक साधारण बात है कि मनुष्य के प्रत्यय उसकी 
अपनी अनुभूति के अनुप्तार होते हैं। अतः जब वह प्रकृति की गति-विधि का वर्णन 
करने लगता है, तो उसे पशुप्रतीक-बाद ( प॥6४०770००77927 ) तथा 
मानव-प्रतीक-वाद ( ॥॥६770700770770स्‍879 ) की शरण लेनी पड़ती 
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है । आकाश और प्‌ थिवी में जनक-जननी की कल्पना अनेक जातियों के पुराण 
शास्त्र में मिलती है। इस कल्पना का आधार कदाचित्‌ यह है कि सूर्य, चल, 
उषा, विद्युत्‌, वर्षा आदि को मानव-प्रतीक-वाद के अनुसार किन्‍्हीं माता-पिताओं 
की सन्‍्तान समझा गया और ये माता-पिता आकाश और पृथिवी ही हो सकते 
थे। ऋग्वेद में जैसा कि तीसरे प्रकरण में देख चुके हैं, द्यावाप॒यिवी न केवल 
देवताओं के माता-पिता हैं, अपितु सारे विश्व के जन्मदाता हैं। कई सक्तों में, 
वेलिस आदि विद्वानों के मतानुसार, इस दो दम्पति का पारस्परिक आलिंगन', 
गर्भाधान, गर्भ-विकास आदि का पूर्ण वर्णन मिलता है । 

पितृद्य की यही कल्पना सूक्ष्म दाशैनिक सृष्टि-क्रिया में भी देखी जा सकती 
है । जैसा कि पिछले अध्याय में कहा जा चुका है कि सृष्टि के दो मूल-तत्त्व 
पुरुष और प्रकृति को क्रमशः पिता और माता माना जाता हैई । प्रकृति-रूप में 
विराज पुरुष की पत्नी है," यद्यपि विराज शब्द का प्रयोग मायाच्छन्न पुरुष के 
लिये भी होता है, जिसकी आहुति दिये जाने पर सारे विश्व की उत्पत्ति होती है । 
इस प्रसंग में पुरुष की शक्ति उसका रेतस्‌ कही जाती है, जिसके द्वारा प्रकृति में 
गर्भावान किया जाता है। अतः शक्ति द्वारा उत्पन्न क्षोभ ही गर्भावान है । 

(ख) प्रजनत--पशु प्रतीक-वाद के अनुसार विराज-वाक्‌ को एक स्तनवती 
गाय* साना गया है और उससे सारी सृष्टि उत्पन्न होती हुई मानी जाती है। 
अथवेबेद एक स्थान पर सृष्टि का वर्णव प्रजनन के रूपक द्वारा करता है और 
उस वर्णन के अन्तर्गत अन्य कई रूपक भी सृष्टि की दूसरी उपक्रियाओं को वर्णन 





१--देखियो ॥ए]070 रि्राीए6 एप्प, 40४9०), 487,,290 
7; अफठ्डशाएें छ096 ऊफैठप९70; 0800, 7. 3. 
एक फिलाशाणा; उषत॥2866 4)एक्यात8 छापे औड्पाक 4, 4 
]0 

२--श७॥35; (087002ए ० श्ि2ए९१७, 99. 3-6. 

३--बही । ४--दे ० ऊपर । 
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श० ब्रा० १, ३, २, २७ तु० क० १, १, १०, ६ बृ० उ० ४, २, ३; 2४ 
(), 5. 7, ४७०! ५. 9. 369. 

६--ऋ० बे ० १०, ९०, ५; गो० ब्रा० १, ५, ८ । 

७छ--ता० स० ब्रा० २०, १, ५॥ 
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करने के छिये आते हैं) । निम्नलिखित में सभी प्रक्रियाओं को संक्षेप में दे 
दिया गया है:-- 
को विराजो मिथुनत्वं प्रवेद क ऋतुन के उ कल्पमस्थाह कतिधा 
विदुग्धा को अस्या धाम कतिघा व्युष्टीः । 

इस मंत्र के अनुसार सुष्टि की पांच प्रक्रियाएं प्रतीत होती हैं--पहली 
मिथुनत्व प्रक्रिया, दूसरी ऋतु-प्रक्रिया, तीसरी कल्प-प्रक्रिया चोथी ,दोहन-प्रक्रिया, 
और पांचवी, व्युष्टि-प्रक्रिय । इन सबका पृथक पृथक विवेचन करना आवश्यक 
है। 

मिथुनत्व-प्रक्रिया 

हम ऊपर देख चुके हैं कि विराज की अव्याकृत अवस्था को सलिल सरिर, 
सर, सव या आपः कहा जाता है । यह वास्तव में शक्तिति द्वारा क्षुब्ध प्रकृति 
की अवस्था है, जो सक्रिय होकर प्रकृति और पुरुष के रूप में व्याकृत होने को 
उद्यत है । विराज जब व्याकृत होती है, तो उसको दो भागों में विभकत हुआ माना 
जाता है और इन दोनों को विराज गाय के वछड़े माना जाता है, जो कि विराज 
की सलिला वस्था से उत्पन्न होते हैं । इन दोनों की उत्पत्ति एक रहस्य समझी 
जाती है और उसके विषय में पूछा जाता है, यह दोनों कहाँ से उत्पन्न हुये, 
और इनमें पुरुष कौन है ? विश्व की उत्पत्ति कहाँ से हुई और कहां से पृथ्वी 
आई ? ५ 

इसका उत्तर होता है किः-- 

“सलिल से विराज के दो बछड़ों की उत्पत्ति हुई । 

विराज के इन दोनों बच्चों का नाम वृहस्पति (ब्रह्म) और वृहती (माया) 
अथवा प्राण और वाक्‌ रखा गया है+ । ब्रह्म और वृहती की चार सन्‍्तानें होती 
हैं, जिनमें से हर एक को बृहत कहा जाता है ;९ और चतुर्थ बृहत शेष तीन 


(--भ० बे० ८, ९, १०-११। २--अ० बे० ८, ९, १०। 

३--देखिये पुरुष ओर प्रकृति ऊपर ।. ४--दे० वरुण और आपः | 

५--ब० बे ० ८, ९, १ तु० क० फ्रेपरह्ा०ए, 0. 504, वैप्रवेछा2, 9. 
439; ७77० ए, 26 65; 0779, 4,46; [पाए ५. 876. 

६--ञभ० बे० ८, ९, २। 

७--भ० बे ० ८, ९, २-३, १ तु० क० विराजमाहु ब्रह्मणः पितरम्‌ । बाचं धेनु- 
मुपासोत, तस्याः प्राण वृषभः दा० ब्रा० १४, ८, ९, १। 
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की वाक्‌ को मिलाने वाला कहा जाता है ।" अथवंवेद के एक सृक्‍त में इसका 
(निम्नलिखित वर्णन आया है:-- 
यो अकन्‍्दयत्‌ सलिल सहित्वा योनि कृत्वा त्रिभुजं शयानः । 
वत्सः कामदुधों विरज: स गुहा चक्रे तन्‍्वः पराचे: । 
यानि जीणि बृहन्ति येषां चतुर्थ वियुतक्ति बाचम्‌ । 
बह्मतद्‌ विद्यात्‌ तपसा विपश्चिद्‌ यस्मिन्नेक युज्यते यस्मिश्नेकं । 
पहिले पुरुष सलिल में त्रिभुजाकार योनि बनाकर सोया हुआ है ; वह 
ऋन्‍दन करता है और अपनी महिमा से सलिर को शव्दायमान करता है। तब 
'पुरुष रूपी वत्स प्रक्ृति-हपी* वत्सा से अपने अंगों को गुहा' में कर लेता है। 
इसके फलस्वरूप जो तीन बृहत्‌? उत्पन्न होते हैं, उतकी वाक को मिलाने वाला 
एक चौथा बुहत भी है, जिसको भी बृहती से निर्मित (बृहत्‌ बृहत्या निर्मितं) 
कहा गया है । उक्त सृक्‍त स्वयं इस रूपक की व्याख्या करता है और आलंकारिक 
आवरण को दूर करके बतलाता है कि पुरुष वत्स वास्तव में ब्रह्म है, जिसको 
विपश्चित लोग तप द्वारा प्राप्त कर सकते हैं, और उसकी स्त्री बहती है, जिसको 
मात्रा से उत्पन्न मत्रा, माया से निर्मित माया या माया से बनी हुई मातली 
कहा गया है। 
बहतो परिसात्राया सातुर्मान्षाधि 'निर्मिता । 
साया ह जज्ञे माधाया मायाया मातली परि ॥ 
अतः विराज के दो बच्चे स्पष्टत: ब्रह्म और बृहती हैं, जो साधारणतया 
शेदान्तिक ब्रह्म या माया के समकक्ष हैं । 
इन दोनों की संतान बुहतों के विषय में ध्यान रखने की बात यह है कि 
वे शक्ति द्वारा क्षुब्ध प्रकृति अथवा सक्रिय सलिलरष से उत्पन्न होते हैं; शक्ति 
क्षोभन को ही तप या अचेन भी कहा गया है | छांदोग्य उपनिषद्‌” के अनुसार 
प्रजापति भी लोकों को तप्त करता है और उनसे तीन बृहतों को उत्पन्न करता 
है (अबृहत्‌ ), जिनका नाम अग्नि, वायू और आदित्य है और जो क्रमशः पृथिवी, 





१--अ० बे० स्था० उ० मै० सं० में भी यही प्रसंग आपा है, जहाँ चारों संतातों 
को बृहत' कहा गया है । 

२--देखिये, अनु० और साम-सृष्ठि ॥ ३--बही । डें->े० उ०।॥। 

७५--प्रजापतिलोॉकिानभ्यतपत्तेषां रसान्‌ प्राबहृत--र्भाग्त पृथिव्या:; वायुमन्त- 
रिक्षात, आदित्य दिवः ( छा० उ० ४, १७, १ ) 
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अन्तरिक्ष और दया के रस कहे गये हैं। बृहदारण्यक उपनिषद' के अनुसार 
उसी तप के द्वारा अग्नि अपने को आदित्य, वायु तथा प्राण रूप में विभक्‍त कर 
लेता हैः-- 
तस्थ श्रान्तस्य तप्तस्थ तेजोरसो मि्वेत्ततारिनः । 
स त्रेधात्मानं व्याकुरतादित्यं तृतीय बायुं तृतीय स एव 
प्रष्णस्त्रे धाविहितः ६ 
उक्त दोनों उपनिषदों के वर्णनों की तुलना करने से तथा बृहदारण्यक उपनि- 
यद के स्पष्ट उल्लेख से (स एपप्राणस्त्रेवाविह्ठित:) यह निष्कर्य निकलता है कि 
तीनों छोकों के सार-रूप आदित्य, वायू तथा अग्नि (प्राण) को एक ही तेजस 
से उदभूत माना जाता है और वह तेजस अग्नि या प्राण है, जो तप के पश्चात्‌ 
ब्रह्म से उत्पन्न होता है। अत: यही तेजस (अग्नि या प्राण) अन्य तीन बृहतों 
का एकीभूत रूप होने से अन्य तीनों की वाक्‌ को सिलाने बाला कहा जा सकता 
है । उपनिपद्‌ के उक्त चार बृहत" ही अथरब॑वेद के बृहत हैं, जो इसी प्रकार 
एक दृष्टि से तीन तथा दूसरी दृष्टि से चार कहे जा सकते हैं । 
अब विचारणीय यह है कि तीन बृहतों की वाक्‌ को मिलाने वाला अग्नि 
या प्राण कौन सा है.। बृहदारण्यक उपनिषदरे में लिखा है कि विश्व की मृत्यु 
अथवा प्ररूय के पश्चात्‌ अचन के द्वारा आप: या अर्क उत्पन्न होता है। अर्क से 
पृथ्वी और पृथ्वी से अग्नि नाम का तेजस्‌ उत्पन्न होता है, जो आदित्य वायु 
और प्राण में अपने को व्याकृत कर लेता है। अतः तेजस या चित्‌-शक्ति का 
साधारण रूप होने से, अग्नि या प्राण को चित्‌ क। ही एक रूप समझा जा सकता 
है। इसीलिय अरुत्द्धती-दर्शनत्व्याय द्वारा परबह्म की शिक्षा देते हुये, चक्षु के तेजस्‌ 
से प्रारंभ करके आदित्य के तेजस की ओर संकेत किया जाता है और उसके 
द्वारा परम तेजस्‌ का ज्ञान कराया जाता है; अयवा आंगिरस प्राण से प्रारंभ करके 
दुः, दुः से अग्नि, अग्नि से वायू, वायू से आदित्य, आदित्य से दिशा, दिशा से 
चन्द्रमा और चन्द्रमा से अन्नाद तथा महाप्राण का ज्ञान कराया जाता है, जोः 





१--१, २, ३ । २-२० 3० ३--९, २, १।॥ 

४ड--सोध5चेन्त तस्थाचेत आपोष्जायन्ताचंते वे से कमभृदिति आपो वा अर्कस्तथय- 
दर्पा श्र आसोत्समहन्यत्‌ । स पृथिव्यभवत्‌ तस्यमश्राभ्मतस्य श्रान्तस्य तप्तस्य 
ते जो शसोनिवर्तताग्नि: । स त्रेधात्सने व्यकृर्तादित्यं तृतीय वायूं तृतीय रः 
एप प्राणस्त्रेधा विहेत ( बृ० उ० १२, १, ३ ) 
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विराज शरीर का रस कहा जाता है? और बृहस्पति* और ब्रह्मणस्पति« के 
साथ समीक्षतर किया जाता है। अतएवं वह अग्नि तेजस, जो त्रिलोक के रस 
आदित्य, वायू अथवा अस्नि (प्राण) के रूप में विकसित होता है, वह उक्त 
बृहतों के जनक ब्रह्म का ही वह रूप है जो विराज का रस कहा जा सकता है] 
(ग) साम-सृष्टि--बृहत्‌की कल्पना के साथ ही साम-सृष्टि का भी सम्बन्ध 
है ; बृहती और ब्रह्म,से जहाँ चार बृहतों की उत्पत्ति का उल्लेख आता है वहाँ 
साम-सूष्टि का वर्णव भी आता है । चार बृहतों के जनक-जननी को मिलाकर 
इस परिवार में छः हो जाते हैं ; अथर्ववेद में कहा गया है कि ब्रह्म (५वाँ) 
ओर बृहतो (छठा) ने बुहतों या बृहत्‌ को केन्द्र मानकर सामों की सृष्टि की:-- 
बहतः परिसासानि षण्ठात्‌ पञ्चाधि निशिता । 
बुहद-बहत्या निम्ितं कुतोधि बहती निमिता । 
( अ० बे० ८, ९, ४ ) 
इसी प्रकार के उल्लेख ब्राह्मणों और उपनिषदों के अनेक स्थलों पर मिलते 
है 
परन्तु इन प्रसंगों में साम का साधारण अर्थ नहीं लिया जा सकता । सामों 
का ब्रह्म-बुहती* से उत्पन्न होना ही यह सिद्ध करता है कि बृहतों की भाँति 
साम भी ते जस का विकसित रूप है ; इसीलिये सारे तेजस्‌ को साम कहा गया 
है? और साम की उत्पत्ति सूर्य से बतलाई जाती है ।5५ वह आदित्य की अचि 





१--बु० उ० १, २, १-१९ । २--एष उ एव बृहस्पतिर्वाग वे बहती 
तस्याएषपतिस्तस्मादु बहस्पतिः ( ब॒० उ० १, २, २० ) 

३--एष उ एव ब्रह्मणस्पतिर्वाग्वे ब्रह्म तस्थाएषपतिस्तस्मादु ब्रह्मणस्पति:ः ( बु० 
उ० १, २, २१ ) ४--उ० उ० ॥ 

५--ता० मं० ब्रा० ७, ३; १६; १९, १२, ८ छा० उ० ४, १७, ६, बृ० उ० १, 

/ (3 १ हे; २१-२२; ऐ ब्रा० ३, २, ३; श० बा० १४, ४, १, २४; 

गो० ब्रा० २, ३, २; जे० ३-४, २३, २; १, ५३, ५; गो० ब्रा० २, ३, २० 

६--देखिये ऊपर वाक और बेद” तु० क० अ० बे० ३, ३ । 

७--सर्व तेज: सामरूत्य है शबबत्‌ ते० बा० ३, १२, ९, २ ) 

८--सूर्यात्सामबेद: ( दा० बरा० ); साम का सम्बन्ध आदित्य, सूर्य आदि समझने 
के लिये ऊपर आये हुयें अदिति दिति तथा उनके पुत्र! नामक प्रकरण को 
भली भांति समझ लेना चाहिये। 
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'है* और आदित्य को सामों का देवता तथा परम ज्योति कहा गया है ।* यही 
साम, जिसको बृहत्‌ का केन्द्र मानकर उत्पन्न किया हुआ बताया जाता है और जो 
वहत्‌३ में (और इसीलिये अन्त में बृहती४ में ) लीन होते हुये बतलाये जाते हैं", 
कभी-कभी आदित्य *, वायु» तथा प्राण से पृथक-पुृथक समीक्षृत भी किये जाते 
हैं। अतः इस विषय में भ्रम उत्पन्न होने की आशंका है । परन्तु वैदिक ग्रन्थों की 
यह साधारण बात है कि वे कार्य और कारण में कोई भेद नहीं मानते । इसलिये 
प्राण अथवा अग्नि नामक प्रधान वृहत्‌ को उससे उत्पन्न आदित्य, वायू आदि से भी 
समीकृत किया जाता है । 

छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ के अनुसार साम उन तीन विद्याओं में से एक है जो 
तीनों बृहतों से विकसित होती है :-- 

प्रजापतिलोकानभ्यतपत्तेषां तप्यमानां रसानूप्रावृहदाग्नि पृथिव्या वाय- 
मन्तारिक्षादादित्यं दिवः ॥ सा एतास्तिस्रों देवता अभ्यतपत्तासां तप्यमानानां 
रसान्प्रवहदग्नेऋचो वायोयंजूंषि सामान्यादित्यात्‌ ॥ सा एतां त्रयीं विद्यामभ्य- 
तपत्त-स्थास्तप्यसानानांरसान्‌ प्रावुहद्भूरित्यूग्भ्यों भुवरिति यजुर्पः स्वरिति 
'सामस्यः ॥ 

जे० उ० ब्रा० इसी बात की पुष्टि करते हुये८ अग्ति, वायु और आदित्य 
को क्रमशः तीन विद्याओं का रस बतलाता हैः--- 

सः ( प्रजापतिः ) भूरित्येवऋग्वेदस्थ रसमादत । सेयं पृथिव्यभवत्‌ । तस्य 
यो रसः प्राणोदत्त सोड़ग्निरभवद्रसस्यथ रसः । भुवः इत्येब यजु्वेदस्प रसमादत्त । 
तदिदमन्तरिक्षमभवत्‌ । तस्या यो रस प्राणोदत्‌ स वायुरभवद्गसस्य 'रसः स्वरित्येव 


१--आदित्यस्य अधि: सासानि ( दव० ब्रा० १०, ५, १, ५ ) 

२--साम्नासादित्यो देवता तदेव ज्योति: ( गो० ब्रा० १, १, २० ) 

३--अन्तो बहत्‌ साम्नाम्‌ ( ले० ब्रा० ८, १९, १९, ६ ) (५) बृहत्यां भूयिष्ठानि 
सामानि भवन्ति ( ता० म० ब्रा० ७, ३, १६ ) 

४--तच्देष स्व लोकेस्समस्तस्मादेष आदित्यः साम जे० उ० ब्रा० १, १२, ५; 
घ० बि० ब्रा० १, ५; हा० ब्रा० १०, ५, १, ५; आदि ) 

५--तस्माद वायुरेव साम जे० उप० ब्रा० ३, १, १२, 

<६--प्राणा वे सामानि ९, १, २, ३२ स यः प्राणस्तस्साम जे० उ० क्रा० १, २५, 
१०; २, ५, ९ १८; १, २९, ४ढल। ७-४, १७, १-३ ३) 

४«&-““रै, ९, +-५ तु० क० ष० ब्रा० १, ३, ६, 
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सासवेदस्थ रसमादत्त । सोइसौ औरभवत्‌ । तस्य यो रसः प्राणेदत्‌ स आदित्यो६-- 
भवद्गसस्य रसः । 

इन तीन विद्याओं में से साम तेज का विकसित रूप है और तेज की भाँति 
इसके चारों ओर भी सृष्टि का जाछ बिछा हुआ है। इसी! रूप में साम के दो 
भाग, पुरुष और स्त्री कहे जाते हैं जिनका नाम क्रमशः साम और ऋक्‌ बतलाया 
जाता है। यह दोनों मिककर एक इकाई हैं, जिसको भी साम कहा जाता है" । 
अतः साम को ऋक्‌ का पति* तथा मूल3 कहा जाता है और दोनों एक दूसरे 
से अभिन्न कहे जाते हैं। साम के इन्हीं दो तत्त्वों को मन और प्राण कहा जाता 
है, जो क्रशः सत्‌ और असत्‌ के रस है।४* इसी कारण प्राण को साम तथा 
उसके दो तत्त्वों को साम और ऋक्‌ अथवा प्राण और वाय्‌ कहा जाता है; * 
और साम और ऋक क्रमशः प्रा और वाक ही हैं । (जै० उ० ब्रा० १,९,२,४; 
२३,४, १,२५; ८ श० ब्रा० ४,६,७,५; कौ० ब्रा० ७,४० ) समष्टि रूप में सारे 
भूतों में जो एक प्राण है, उसका नाम साम है * और व्यष्टि-रूप में प्रत्येक भूत 
का एक प्राण होने से विश्व में अनेक प्राण हैं ।* उनको भी साम कहा जाता है । 
साम और प्राण में कोई भेद न होने से साम के मूलतत्त्व साम तथा ऋक वही हैं 
जो कि प्राण के मुलखतत्त्व वाक और ऋक हैं ।८ अतः प्राण की भाँति साम का 
समीकरण भी वाक्‌ के साथ उसी प्रकार होता है, जिस प्रकार ऋक्‌ के साथ । 





१--ऋक्‌ च वा इदमग्रे सास चास्तां । सा एव नास ऋक्‌ आरृीद्‌ असो नाम साख 
( ऐ ० बा० ३, २३, गो० बा० २, ३े, १०; ता० स० बरा० ४, ३, ५ ) 

२--साम वा ऋचः पतिः ( श० बा० ८, १, ३, ५; ८, १ रे ३ ) 

३--जै० उ० ब्रा० १, १२, ९; ४, २४, १२ तु० क० ऐं० बा० २, २४, ते० ब्रा० 
१, ६, रे, ९, श० ज्ा० ढड, ४, ३, | ९, ४, १, १२ | 

४--तयोः ( सदसतोः ) यत्‌ सत्‌ तत्साम; तन्मनस्स प्राण, जे० उ० ब्रा० १, 
५३, २॥ ५--श० ब्रा० १४, ४, १, २४; जु० उ० ब्रा० ४, २३, ३,. 
तु० क० एँ ० ब्रॉ० ३, २५ | 

६-“श० ब्रा० १४, ६, १४, ३; १४, ४, हे, १२ जु० उ० ब्रा० १, २५, १०; 
३, १, १८; १, २९, ४ । ७--श्ञ० ब्रा० ९, १, २, २२; १४, ८» 
१४, ३; १४, ४, १, २४। ८““+|० 3० ॥ 

९---दा० ब्रा० १४, ४, ४, १, जे० उ०ब्रा० १, ४०, ६, २। ९५, ४; शे० ब्रा० ४, 
६, ७; ५; ९ ७, १, ७; जे ० उ० १, ५९, ४; २४, १२, १४॥ 
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वाक्‌ या ऋक्‌ साम की प्रतिष्ठा है और उसके अस्तित्व का प्रमाण है।! अदृश्य 
शवितमान्‌ का ज्ञान उसकी शक्ति के बिना नहीं हो सकता; आत्मा का ज्ञान 
उसकी शवित से ही होता है, जो उसमें रहती है और जिसके द्वारा वह प्रकृति' 
'को क्षुव्ध करता है । 

अतः संक्षेप में मिथुनत्व-प्रक्रिया के विपय में यह कहा जा सकता है कि 
ब्रह्म और बृहती से एक महा बृहत्‌ उत्पन्न होता है जो मायाच्छन्न पुरुष होता 
है और जिसको अग्नि या प्राण कहा जा सकता है ; इसी महाबृहत के तीन 
भाग आदित्य, वायु तथा प्राण या अग्नि हो जाते हैं, जिनको भी बृहत्‌ कहा 
जाता है और जो क्रमशः दयु लोक, अन्तरिक्ष लोक तथा पृथिवी लोक के प्राण 
अथवा अग्नि के सामूहिक अग्नि के सामूहिक रूप कहे जाते हैं । जो साम बृहत्‌ 
को केन्द्र मानकर सृष्ट हुये कहे जाते हैं, के तीनों छोकों के भूतों के व्यष्टि-गत 
प्राण या अग्नि हैं, जिनको समष्टि रूप में एक प्राण तथा व्यष्टि रूप में अनेक 
प्राण या अग्नि कहा जा सकता है । व्यष्टि और समष्टि रूपों में साम को एक 
दृष्टिकोण से अव्याकृत शर्क्तिमानू-शक्ति तथा दूसरे दृष्टिकोण से व्याकृत शक्ति- 
मात्‌ और शक्ति (अर्थात्‌ प्राण और वाकू या साम और ऋक ) कह सकते हैं । 


२--व्युष्टि-प्रक्रिया' 
अशुद्ध ओर शुद्ध सृष्टि 


(क) अके--वृहदारण्यक उपनिषद दो प्रकार की सृप्टियों का वर्णन करती 
है जिनमें से पहिले का वर्णन इस प्रकार है :--- 

नेवेह किचनाग्र आसीन्‍्सृत्युनेवेदमावृतमासीत्‌ । अशनाययाशनाया हि सृत्यु- 
स्तन्मनो5क्रुतात्मन्ती स्थासिति । सोच॑न्नचरत्तस्याचंत आपोष्जायान्ताचंतें बे 
सेकमभूदिति तदेवाकंस्यार्केत्वम्‌ के हु वा अस्मे भवति य एवसेतदर्कस्यार्कत्वं वेद ॥॥ १॥ 
आपो वा अकंस्तद्दपां हर आसीतृसमहन्यत सा पृथिव्यभवत्तस्थाश्राम्यत्तस्य 
श्रान्तस्य तप्तस्य तेजो रसो निरबतंतास्तिः ॥२॥ 
स त्रधात्मानं ब्यकुर्तादित्यं तृतीय बायूं तृतीयं स एष प्राणस्त्रेधा विहितः तस्य 
प्राचो दिक्छिरोड्सो चासो चेमो। अथास्य प्रतीची दिक पुच्छम्ततों चासों व सक्थ्यौ 





१--जे ० उ० ब्रा० १, ३९, ३; १, ९, २; ४, २३, ४; १, २५, ८; श»० ब्रा० .. 
४; ६, ७, ५; को० आ० 9, १०१ 
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दक्षिणा चोदीची च पाएईवें दोः पृष्ठमन्तरिक्षमुदरमियमुरः स एषोप्सु प्रतिष्ठितो 
यत्र क्‍्व चेति तदेव प्रतिष्ठित्येब॑ विद्वान ॥३॥ 

संक्षेप में इस उद्धरण के अनुसार प्रारम्भ में सारी सृष्टि मृत्यु अथवा प्ररूय 
की अवस्था में थी, जिसमें आत्मा नहीं था ; अतः उसने इच्छा की कि मैं 
आत्मन्वयी हो जाऊ ; इस इच्छा के होते ही अचचन द्वारा अर्क हुआ और अके 
से तीन तत्त्व उत्पन्न हुए, जिनमें से तेज का रस अग्नि, आदित्य वायु और प्राण 
रूप में विभ क्‍त हो गया, जिनको ऊपर ब॒हत्‌ कहा जा चुका है; * इन्हीं के साथ 
साथ दिशाओं की भी उत्पत्ति हुई है। 

इस सृष्टि के पश्चात्‌ होने वाली एक दूसरी सृष्टि और है, जिसका वर्णन 
पनिम्नलिखित प्रकार से बृहदारण्यक उपनिषद में उसी के आगे मिलता है। 


सो5कामयत्‌ द्वितीयों म आत्मा जायेतेति स मनसा वा सिथु्न समभवदश- 
साया मृत्युस्तद्यद्रेित आसीत्स संवत्सरोइ्भवत्‌ । न हु पुरा ततः संवत्सर आस तमे- 
तावन्तं काल्मबिभः । यावांसंवत्सरस्तमेतावतः कालाय परस्तादसुजत तें जात- 
सभिवब्याददात्स भाणकरोत्सेव वागभवत्‌ ॥४॥ स ऐक्षत यदि वा इमसभि भस्‍्ये 
कनीयोछ&न्न॑ करिष्य इति स तया वाचा तेनात्मनेंदं सर्वभसृजत यदिदं किचर्चो यजूंषि 
सामानि उन्दांसि यज्ञान्‌ प्रजा: पशून्‌ । 


इससे यह प्रकट है कि इस सृप्टि का प्रारम्भ सम्व॒त्सर से हुआ । संवत्सर 
स्वयं आत्मा और वाक के संयोग से उत्पन्न होता है और फिर अपने में से एक 
वाक्‌ उत्पन्न करता है; इसी वाक्‌ के द्वारा वह सारी सृष्टि (ऋक्‌, यजु, साम, 
छन्द, यज्ञ प्रजा और पशु ) उत्पन्न करता है, जिसमें कि उपर्युक्त साम-सृष्टि भी' 
सम्मिलित रहती है, परन्तु इस सृष्टि को अशुद्ध प्रकृति या कनीयस अन्नम्‌ कहा 
गया है, जिसका अभिप्राय यह है कि कोई शुद्ध प्रकृति यह ज्येष्ठ अन्न भी होगी । 
इसे कनीयस-अजन्नम्‌ कहना ठीक ही मालूम पड़ता है, क्योंकि इस सृष्टि को नश्वर 
और संवत्सर का भोजन कहा गया है, जब कि इससे पहिले की आके-सृष्टि को 
इस अवस्था से परे बतलाया गया हैः-- 


स यद्यदेवासुजत्‌ तत्तदत्तुमश्यियतसर्व वा अत्तोति । 
तददितेरदितित्वं सर्वस्यात्ता भवति सर्वमस्यथान्नं भवति ॥ 


इसी अर्थ में साम को व्यष्टि और समष्ठि दोनों रूपों में अन्न अथवा 





१--दे० उ० उ०। २०-उ० 3० 
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देवताओं का भोजन या आहुति कहा गया है।? इसी कनीयस्‌ अन्न की सृष्टि 
के सम्बन्ध में व्युष्टि-प्रक्रि] का उल्लेख मिलता है । जैसा कि ऊपर कहा जा 
चुका है, यह सृष्टि संवत्सर और वाक्‌ द्वारा उत्पन्न होती हैं, व्युप्टि-प्रक्रिया के 
अनुसार भी संवत्सर, जिसको कि कभी-कभी सर्य या अहम्‌ भी कहा जाता है, 
रात्रि या एकाष्टठक नाम की वाक से युक्त रहता है जो उसकी पत्नी या प्रतिमा 
कही जाती है । व्यृष्टि-प्रक्रिया के वर्णन से पहले संवत्सर और उसकी प्रतिमा 
का स्वरूप समझ लेना आवश्यक है । 

(ख) संवत्सर ओर उसकी प्रतिमा--संवत्सर का सब से अधिक प्रचलित 
अर्थ वर्ष है। साधारणतया इसमें तीव सौ साठ दिन चौवीस अद्धेमास, बारह 
सास, और छः: ऋतुएँ होती हैं ; * कभी-कभी तेरह मास, छवब्बीस अद्धंमास , 
और सात ऋतुओं का भी उल्लेख मिलता है ।? व्यूष्टि-प्रक्रिया से जिस सम्वत्सर 
का सम्बन्ध है, वह वर्ष नहीं ; वह तो उसी के आधार पर बना हुआ एक पारि- 
भाषिक शब्द है। सम्वत्सर एक आत्मा है, वह ख्नप्टा और प्रजापति" है और 
साथ ही उसका सम्बन्ध महीनों और ऋतुओं आदि के कालांशों से भी है ।$ 





१--तस्मादाहुः सामेबान्नसिति, सा० वि० १, १, ३; साम देवानामन्नम ता० 
स० ब्रा० ६, ४, १३; सोमाहुतयों ह वा5एता देवानां यत्सामानि हा० ब्रा० 
११९, ५, ६, ६, सो&ब्रवीदेक वावेदमन्नाद्ममसृक्षि सामंव, जें० उ० ब्रा० १,. 
११, ३। २--कौ० ब्रा० ११, ७ आदि। 

३-->श० ह्नृ० ८, ४, १, २२; ८, ४, १, १९; ऐं० ब्रा० ८, ४, ता० स० ब्रा० ४.. 
१०, ५, श० ब्रा० ८, ४, १, १७; ८, ४, १, १४, ८, ४, १, १३; १, २, ५,, 
१२ आदि । 

४-४ ० ब्रा० ८, ४, १, १७; ८, ४, १, २५; ह३, ६, ४, २४; को० ब्रा० १९,. 

२, ५, ८ आदि। 

५--ऐ ० जब्रा० १, १; १३, २८; २, १७; शण० ब्रा० २, ३, हे, १८; ३, २, २.. 
४; ५, १, २, ९; ते० ब्रा० १, ४, १०, १०; गो० ब्रा० २, ३, ८; तां० 
स० बा० १, ६, ४, १२; ऐ० ब्रा० ४, २५; कौ० बरा० ६, १५; ता० म० 
ब्रा० १०, ३, ६३) 

६--स ( संवत्सरः ) एवं प्रजापतिस्तस्थ सासा एवं सहदीक्षिणः, ता० म० ब्रा० 
१०, ३, ६ स एष संवत्सर प्रजापति वोउशकलरू;, द्व० ब्रा० १४, ४, ३, ३२५. 
ऐ० बरा० १, १; श० ब्रां० १, ६, ३, ३५। 


नाम-रूप जगत - १६९ 


सम्बत्सर की कल्पना का आधार कदाचित्‌ यह है विश्व में जिस किसी की भी 
सृष्टि या व्युष्टि होती है वह वर्ष अथवा काल के अन्तर्गत होती है ।" सृष्टि के 
अतिरिक्त पालन और प्ररूय का सम्बन्ध भी संवत्सर से बतलाया गया । वह सभी 
जीवों का पाक और पोषक है ।* उसका नाम मृत्यु भी है, क्योंकि वह सभी 
भूतों के जीवन को क्षीण करता है और उनका अंत करता है ; तथा अहोरात्र 
के द्वारा सभी जीव अन्त में संवत्सर में ही विश्राम पाते हैं ।? अतः उसको 
विवर्त भी कहा जाता है, जिसके भीतर सारे जीव विवर्तत (चक्कर ) करते 
रहते हैं ।* सम्व॒त्सर का नाम सरावत्सर भी है जिसके अन्तगंत सृष्टि की सारी 
वस्तुएं आ जाती हैं ।५ 

अतः सम्वत्सर अथवा सरावत्सर प्रजापति को काल के अन्तर्गत होने वाली 
सारी सृष्टि का नियन्त्रण करने वाला कालात्मा कह सकते हैं । ब्राह्मण-प्रन्थों में 
इसका चित्रण अनेक प्रकार से किया गया है। सम्वत्सर को ऋतु-बेनुओं का 
वृषभ कहा गया है ।९ कभी-कभी विभिन्न ऋतुओं को सम्वत्सर के शिर, पुच्छ 
आदि अनेक अंग भी बतलाया जाता है; * सूर्य सम्वत्सर की आत्मा है ।* पुरुष 
रूप में कल्पना करने पर पर्व, अहोरात्र-संधि, पृर्णणासी और अमावस्या उसके 
चार मुख बतलाये गये हैं.; (स वे सम्वत्सर5एवँ प्रजापतिस्तस्येतानि पर्वाष्यहोरात्रे 
यो सन्धी पौर्णमासी चामावस्था चतुर्मुखानि) ; महीने और ऋतुएंँ सम्वत्सर- 
पुरुष के भी भिन्न अंग कहे गये हैं और उत्तरायण तथा दक्षिणायण* (उसके दो 





१--ता० स० ब्रा० १०, १, ९; यो० ब्रा० १, २, १५ कौ० ब्रा० १९, ९ ऐं०, 

ज्रा० ४, १४; ते० ब्रा० ३, ११, १०, ४; श० बा० १, ६, हे; २५१ 
२--श० ब्रा० ८, ४, १, १७ तु० क० वा० से० १, ४, २२; श० ब्रा० ६, १, हे; <॥ 
३---एष वे मृत्युसंवत्सरः एव हि भर्त्यानामहोरात्राभ्यामायुः क्षिणोति, 

हा० बज्रा० १०, ४, हे, है ६ 

४--श० बा० ८, ४, १, २५; वा० सं० १४, १५। 
५--श० ब्रा० ११, १, $ १२। ६--तै ० ब्रा० ३, ८३, ३। 
७--तस्य वसन्‍्त ऋतुमुखं ग्रीष्मदच वर्षा च पक्षो शरन्मध्यं हेसन्तः पुच्छम्‌ ( ता० 

स० बा० २१, १५, २; ते० ब्रा० ३, ११, १०, १-५; गो० ज्ञा० १, १७-१९। 
८--आत्मा वा एष संवत्सरस्य यद्दिषुवान्‌ ( तां० स० ब्रा० ४, ७, १ ह० ब्रा० 

१२, २, ३, ६-७ गो० ब्रा० १, ४, १८ आदि ) । 

श० ब्रा० १, ६, ३, २५; १२, २, २, ७ । 

११ 
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पादव॑ कहे जाते हैं । यद्यपि इस वर्णन में सम्वत्सर की कल्पना के अन्तर्गत वर्ष 
का चित्र भी विद्यमान है, परन्तु संवत्सर वर्ष ही नहीं है, वह तो सूक्ष्म कालात्मा 
है; यह वही आत्मा है जो हमारे अन्दर है और जिसको प्राण ?, भ्रिन *, आदित्य 3, 
पुरुष ४ आदि अनेक ऐसे नाम लिये गये हैं,जो आत्मा को उसके विभिन्न रूपों में 
दिये जाते हैं ।“ 

संवत्सर का एक दूसरा सार्थक नाम तप भी है:-- 


संवत्सरो बाब तपोनवदशः । तस्थ द्वादइशसासाः षडऋतवः संवत्सर एवं 
तपोनवदाशस्तच्त्तमाह तप इति संवत्सरों हि सर्वाणि भूतानि तपति । ( झछा० 
ब्रा० ८, ४ , १४९ ) 


सम्व॒त्सर के तप नाम का आधार स्पष्टतया यह है कि हम काल या वर्ष 
की कल्पना सूर्य के बिना नहीं कर सकते। यही कारण है कि सूर्य को संवत्सर 
की आत्मा कहा गया है और आदित्य सूर्य और अग्नि वैद्वानर को उसके साथ 
समीक्ृत किया गया है। सूर्य के साथ संवत्सर का समीकरण और समानता होने 
के पश्चात्‌ उसके कालात्मा रूप-मे भी जो कि सौर वर्ष के आधार पर ही कल्पित 
किया है, सूर्य के प्रमुख तत्त्व प्रकाश और तप अथवा तेजस की कल्पना भी 
आवश्यक हो जाती है।अतः सम्वत्सर या तप के तेज का प्राय: उल्लेख मिलता 
है* सम्बत्सर के स्वर्ग के वर्णन में भी वर्ष का चित्र मिलता है ।< (तस्य वसन्‍्त 
एव द्वारं हेमन्ती द्वारं तम वा एतम्‌ सम्वत्सरं स्वर्ग लोक प्रपद्यते श ब्रा० १६, 
१९ ) संवत्सर के स्वर्ग को षट्त्रिश वाक्‌ भी कहा जाता है, जिसमें पहुँच जाने 
पर कोई भी दुःख नहीं रहता:--- 


१--श० ब्रा० १२, २, ३, ३ गो० ब्रा० ४, १८; तां० म० ब्रा० ४, ७, १ अनु०। 

२--ता० म० ब्रा० ५, १०, ३; १७, १३, १७; ते० ब्रा० १, १४, १०, १; श०, 
जक्ा० ६, ३, ९, २५; ६ हे, २, १०, ६, ६, १, ५॥ 

३->श० ब्रा० १०, २, ४, ३; १४, १, १, ७। 

४--श० ब्रा० १२, २४, १, १; गो० ब्रा० १, ५; ३, ५। 

५--हा० ब्रा० ८, ४, १, १४ और दे० आगे। ६--दे ० अग्नि ऊपर । 

७--अ० बे ० ३, ५, ८; ५, २८, १३; ते० २, १५, १, ५) 

४-० ब्रा० ८, ४, १, २४; ८६, १, ४; ६७, ४, ११ तां० स० ब्रा० २८, २, 
४; ते० ब्रा० २, २, $+े ६; ३ ९, २, २। 


जाम-रूप जगत । १७९१ 


संवत्सरों वाव वाकः षद्त्रिदस्तस्प चतुर्विशतिरधंमासा दहादशसासास्तथ- 
स्माहा नाक इति न हि तत्र गताय कस्मेचार्क भवति। ( श० ब्रा० ८, ४, १, २४ ) 
सम्व॒त्सर का यह स्वर्ग मध्यवर्ती कहा जाता है, जिसका अभिप्राय यह है 
के यह स्वर्ग आत्यन्तिक नहीं है , क्योंकि इस से परे और स्वर्ग भी हैं ।१ सम्व- 
त्सर को एक ऋतु भी कहा गया है ; इस ऋतु में और अनेक ऋतुओं * में 
कोई अन्तर नहीं है। क्योंकि विभिन्न ऋतुएं जो तीन,३ पाँच, छ०" या सात$ 
ततलाई जाती है, वे इसी के अंगमात्र हैं। उसी प्रकार बारह या तेरह महीने 
भी संवत्सर के अंग ही हैं ।* इन ऋतुओं और महीनों को विभिन्न प्रकार से 
मिलाकर संवत्सर के अनेक रूपों की कल्पना की गई है, जिनमें से कुछ नीचे 
दिये जाते हैं :-- 
(१) षोडष सम्वत्सर प्रजापति---वारह महीने और चार ऋतुएं5। 
(२) सप्तदश संवत्सर प्रजापति--बारह महीने और पाँच ऋतुएं ।* 
(३) सप्तदश धाम--बारह महीने और पाँच ऋतुएं?० 
(४) अष्टादश प्रतति--तेरह महीने और पाँच ऋतुएं" १ 


१--समध्ये ह्‌ संवत्सरस्य सुबर्गो लोकः ( दा० ब्रा० ६, ७, ४, ११ ) 

:२--भग्निष्टोस उक्थ्यो४ग्निऋतु प्रजापति इति. . .संवत्सरस्थ लामधेयानि ( तै० 
ब्रा० १०, १०, ४ ) ऋत॒वः संवत्सरः ( ते० ब्रा० है, ९; ९, १ ) ।ऋतुओं 
के लिये दे० आगे । 

३--त्रयो वा ऋतवः संवत्सरस्यथ ( ह० ब्रा० ३, ४, ४, १७; ११, ५, ४, ११, 
तु० क० को० ब्रा० १९, ३ ) 

४--पञ्चतंवः संवत्सरः ( द्० ब्रा० १, ५, २, १०; ३, १, ४, २० ) 

७५--षड वा ऋतवः संवत्सरस्य ( ह० ब्रा० १, २, ५, १२ ) 

'ई--सप्ततंवः संवत्सर: ( झ० बरा० ६, ६, १, १४; ७, ३, २, ९; ९, १, १, २६ ) 

'७--द्वादश ह वे. त्रयोदश वा. संवत्सरस्थ सहिमा ( श० ब्रा० २, २, ३, २७; ५, 
४, ५, २२; द्ा० ब्रा० ३, ६, ४ ै, २४; को० ब्रा० १९, २; ५, ८ ) | 

&<८““हीं० बा० १४, ४, हे, २२। 

९--ता० स० ब्रा० ६, २, २; ह० बा० ६, २, २, ८; है हे; ५५ १०; ऐं० ब्रा० 
१, ९११ 

'१०-नता० स॒० ब्रा० ९०, १, ७) 

£ (--हय० बआा० ८, ४; १३ तु० क० वा० सं० १४, २३। 
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(५) एकोन्विशंति रूप--बारह महीने, छ ऋतु और संवसत्र" 
(६) विशति वर्च:--बारह हीने सात ऋतुएं, दो दिन, आठ रातें, संवत्सररे 
(७) त्रिविशत सम्भरण--तेरह महीने, सात ऋतुएं, दो अहोरात्र और एक 
संवत्सर ? 
८) चतुविश संवत्सर--चौबीस अद्ध॑मास * 
९) पञ्चविश गर्भ--चौबीस अद्धंमास और एक संवत्सर०७ 
१०) त्रयोत्रिश प्रतिष्ठा--चौबीस अद्धंमास छः ऋतुएं, अहोरात्र, संवत्सर« 
११) ब्रह्मा का चत्वारिविश विष्टमू---चौबीस अर्द्ध मास, सात ऋतुएं अहोरात्र, 
संवत्सर* 
(१२) अष्ट चत्वारिश विवत्तं--छब्बीस अद्धंमास, तेरह मास, सात ऋतुएँ, 
अहोरात्र ।६५ 
(१३) पञ्चार चक्र तथा उसके अन्तर्भूत जीव--पाँच ऋतुओं का संवत्सर ।* 
(१४) पत्न्वपाद तथा द्वादश मुक्त--पांच ऋतुएं और बारह महीतों का संव« 
त्सर |१० 
(१५) सप्तारवक्न--सात ऋतुओं का संवत्सर ।* 
(१६) षडार चक्र--छः ऋतुओं का संवत्सर ।१४ 
(१७) द्वादशार ऋतु महीनों का संवत्सरै ।१3 
(१८) अग्नि के सात कल पुत्र--तीन सौ साठ अहोरात्र ।१४ 


( 
( 
( 
( 


१--श० ब्रा० ८, ४ १, १४, 

२७->्ष ० ब्रा० ८, ४, १, १६ | 

३--श० बभ्रा० ८, ४, १, १७, तु० क० वा० सं० १४, २३। 
४--ऐं ० ब्रा० ८, ५; ता० म० ब्रा० ४, १०, ५। 

५--० ब्रा० ८, ४, १, १९। 

६०-श० ध्रा० ८, ४, १, २२, तु० क० १४, २३॥ 
७--श० भ्रा० ८, ४, १, २५॥ 

८->-ह्वा० ब्ा० ८, ४, १, २५। 

९---अ० बे ० ९, ९, ११ तु० क० सायण भाष्य । 
१०--आअ० चे ० ९, ९, १२ तु० क० ऋ० बे ० १, १६४ ४ 
११--अ० बे ० ९, ९, १३। १२--वही । 
१३--बही । १४--ऊ० उ०। 


चसास-रूप जगत ९७३ 


(ग) सम्वत्सर को वाकू--जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है सम्बत्सर से 
उत्पन्न होने वाली वाक्‌ उसकी प्रतिमा या पत्नी है जिसके द्वारा वह सारे विश्व 
'का सुजत करता है। वह उसकी शक्ति होने के कारण कभी-कभी स्वयं संवत्सर 
के समान भी कही जाती है।" संवत्सर की प्रतिमा का एक नाम रात्रि भी है।'* 
वह उसकी कल्याणी प्रतिमा या पत्नी कही जाती है, जिसकी पूजा और अर्चना 
भी की जाती है। सम्वत्सर को अहोरात्र भी कहा है, क्योंकि सारे सम्वत्सर में 
अहोरात्र ही तो होते हैं (एतावान्‌ बे संवत्सरों यद्‌ अहोराज्रे१), अहोरात्र में 
प्रत्येक को ब्रह्मा या संवत्सर का दिन कहा जाता है ।४ अहोरात्र में प्रत्येक को 
प्‌ थक-पृथक लेने से अहन्‌ को आत्मा और रात्रि को उसकी वाक्‌ शक्ति या पत्नी 
साना जाता है ।७ अहन्‌ पक्ष को जब सूर्य ताम दिया गया, तो रात्रि पक्ष को 


उसकी पत्नी मानना स्वाभाविक ही था । इसी रात्रि का नाम एकाष्टका या 
उषा भी है ।६ 


(घ) सम्वत्सर की सृष्टि--संवत्सर की सृष्टि का एक वर्णन तो ऊपर हो 
चुका है, जिसके अनुसार वह मिथुनत्व प्रक्रिया के द्वारा वाक से सारी सृष्टि करता 
है । इसी को यज्ञ के रूपक द्वारा भी वर्णन किया जाता है,* जो विराज से 
उत्पन्न होता है और जिसकी सृष्टि भी काल के अन्तर्गत ही होती है ।* अतः 


१--वाक्‌ सम्वत्सर: ( ता० म० ब्रा० १०, १२, ७ तु० क० ६, ४, २, १०॥ 

२--यां देवा प्रतिवन्दन्ति रात्रि धेनुमुपायतीम्‌ । 
संवत्सरस्य या पत्नी मा नो अस्तु सुमंगली । 
सम्बत्सरस्य प्रतिमां या त्वां राज्युपास्महे । अ० वे० ३, १०, ३-४ । 

इ३--कौ० ब्रा० १७, ५। 

“४--एक वा एतदेवानां अहः सम्बत्सर ( ते० ब्रा० ३, ९, २२, १ तु० क० तां० 
स० ब्रा० ९, १, २३, २४; ९, १, २५-२८ ) 

'५--तै० ब्रा० ३, ९, १४, ३ तु० क० ता० स० ब्रा० ९, १, २३, २४; ९, १५ 
र५०-२६९। 

६--एपा बे. सम्वत्सरस्य पत्नी ययेवाष्टका ( ता० म० ब्रा० ५, ९, २; अ० 
बे० ३, १०, २ सं० ब्रा० २, २. १६; २, २ १८ ) 

७--श० ब्रा० १२, २, ४, १; गो० ब्रा० १, ५, २५१ 

८४--बही । 


१७४ वेदिक-दर्शनः 


सम्व॒त्सर के नाम को यज्ञ का प्रजापति,) होता* और पाँच-ऋतु भी कहा जाता 
है । इन्हीं पांच ऋतुओं को सम्भवतः आधार बनाकर प्रजापति को पंच होता या 
पंचाहुति कहा जाता है ।३ सम्बत्सर-सष्टि के वर्णन का प्रधान ढंग वही है, जिसको 
हमने व्युष्टि-प्रक्रिया नाम दिया है। उसके अनृसार सम्वत्सर के पांच धामों की 
व्यूष्टियाँ होती हैं, जिनमें सब से पहली व्यूष्टि रात्रि है ।४ निम्नलिखित रात्रि- 
सृक्‍त” में संवत्सर की इस पत्नी का स्वरूप स्पष्ट रूप से दिया गया है। 

प्रथमा ह व्युवास सा धेनुरभवत्‌ यसे । 

सा नः पयस्वती दुहामृत्तरामुत्तरां समाम्‌ ॥१॥ 

यां देवा: प्रति नन्दन्ति रात्रि घेनुमुपायतीस । 

संवत्सरस्य या पत्नी सा नो अस्तु सुमंगली ॥२॥ 

संवत्सरस्य प्रतिमां यां त्वा राज्युपास्महे । 

सा न आयुष्मतीं प्रजां रायस्पोषेण संसज ॥३॥ 

इयमेन सा या प्रथसा व्योच्छदास्वितरासु चरति प्रविष्टा । 

महान्तो अस्यां महिसानो अन्तर्बंधजिगाय नवगज्जनित्री ॥४॥ 

वानस्पत्या ग्रावाणो घोषमक्रत ह॒विष्कृणवन्तः परिवत्सरीणाम 8 

एकाष्ठके सुप्रजसः सुवीरा वयंस्थाम पतयो रयीणाम ॥५॥ 

इडायास्पद घृतवत्‌ सरीसूपं जात्वेद: प्रति हव्या गभाय । 

ये ग्रास्या: पशवों विश्वरूपास्तेषां सप्तानां मयिरंतिरस्तु ॥६॥४ 

आमायुष्ट च पोषे चव॑ रात्रिदेवानां सुमतौस्याम । 

पूर्णादेव परा यत्‌ सुपूर्णा पुनरायत। 

सर्वान्यज्ञान्त्स॑ मुज्जतीषमूज॑ न आभर ॥७॥ 

आयसगन्त्संवत्सरः. पतिरेकाष्टके तब । 

सा न आयुष्मतीं प्रजां रायस्पोषेण संसुज ॥८॥ 

ऋतुून्‌ यज ऋतुपनोनातंबानुत हायनान्‌ 

समा: संवत्सरान्‌ सासान्‌ भूतस्य पतये यजे ॥९॥ 





६-“श० बा० १, २, ५, १२; २, २, २, ४; ११, १, १; ११, २, ७ आदि 8 
२--गो० ब्रा० २, ६, ६; कौ० ब्रा० २९, ८। 

३--ते ० ब्रा० २, २, ३, ६ द्वा० ब्रा० ३, १, ४, ५ आदि। 

४--अ० बें० ८, ९, १०; १५; १६-२६। 

५--अ० बे ० ३, १० । 


मास-रूप जगत १७५ 


ऋतुम्यष्टवातंवेभ्यो: माद्भवः संवत्सरेभ्य: । 
धात्रे विधात्रे समधे भृतस्य पतये यजः ॥१०॥॥ 
गृहानलुभ्यतों वंयं स विशेभोप गोसतः ॥११॥ 
इंडया जुटवतो वर्य देवात्‌ धृतबता यजे । 
एकाष्टकातपसा तप्यमाना जजान गर्भ सहिसानसिन्द्रम । 
तेन देवा व्यसहन्त शत्रून हन्ता दस्यनामभवच्छच्रीपति: ॥१२॥ 
इन्द्रपुत्र सोमपुत्र दुहितासि प्रजापते । 
कामनस्माक प्रय प्रति गृहणसि नो हविः ॥१३॥ 
इस सूक्‍त से निम्नलिखित प्रधान निष्कर्ष निकलते हैं --- 
(१) रात्रि की व्युष्टि सब से पहले हुई। 
(२) व्यूष्टि के पश्चात्‌ वह यम के लिये घेनु बन गई । 
(३) रात्रि ही संवत्सर की प्रतिमा है, जो सारी प्रजा की सृष्टि करती है। 
(४) रात्रि ही एकाष्टका है, जो तप के द्वारा इन्द्र को उत्पन्न करती है । 
(५) शचीपति इन्द्र के द्वारा ही देवों के शत्रु-दस्युओं का हनन होता है । 
(६) यह रात्रि प्रजापति की पुत्री है और इन्द्र तथा सोम दोनों की माता है । 
(७) यही वह उषा है, जो व्यूष्टि के पश्चात्‌ अन्य तीन उषाओं में प्रविष्ट हो 
जाती है । 
जैसा कि पूर्व-प्रकरण में बतलाया जा चुका है, यह प्रजापति की पुत्री या 
रात्रि या उषा जो इन्द्र तथा सोम को उत्पन्न करके वृत्र आदि असूरों का हनन 
कराती हैं और नाना-रूपात्मक जगत की सृष्टि करती है, वह विज्ञानमय पुरुष 
की शक्ति ही है; जो मनोमय पुरुष की शक्ति रूप में व्यक्त होकर अनेक नाम- 
रूप-मयी सृष्टि करती है। अब प्रश्न यह होता है कि अन्य तीन उषाएँ कौनसी 
हैं, जिनमें कि यह पहली उषा रात्रि प्रविष्ट हो जाती है। अथवंबेद ८,९,१३; 
१४ में भी इसी प्रकार की चार उषाओं का वर्णन है:-- 


ऋतस्य पन्थामन्‌ तिस्र आगुस्यणोधर्मा अनुरेत आयुः । 

प्रजामेका जिन्वत्यूज॑मेका राष्ट्रमेका रक्षति देवयूनाम्‌ ॥१४।॥ 
अग्नीषोसावदधुर्या तुरीयासीद यज्ञस्य पक्षावृषयः कल्पयन्तः । 

गायत्रीं त्रिष्दुभं जगतीमनुष्ट्मं ब॒हदर्कों यजसानाय स्व॒राभरन्तीम्‌ ॥१५॥ 


यहाँ ऋत के पंथ पर आने वाली जिन तीन उषाओं का वर्णन किया गया 
है, उनमें से पहली का सम्बन्ध प्रजा से है, दूसरी का ऊर्जे से और तीसरी का 


१७६ वेदिक-दर्शन 


राष्ट्र से है । अतः ऐसा प्रतीत होता है कि यह तीव उषाएँ उसी मूल उषा-रात्रि 
के क्रमशः सृष्टि, पालन तथा संहार पक्ष को प्रगट करती है--एक पक्ष में वह 
नामरूपात्मक श्रजा की सृष्टि करती है ; दूसरे में उनके पोषण के लिये ऊर्ज 
उत्पन्न करती है । और तीसरे में देवयुओं (देवयूनां) के राष्ट्र की रक्षिका होने 
के कारण मत्यलोक का संहार भी करती है । इन तीनों उषाओं में अग्नि सोमा- 
त्मक होकर व्याप्त रहने वारा उसी रात्रि का एक चौथा पक्ष और है, जिसको 
ही चौथी उषा कहा गया है। इन चारों उषाओं की तुलना हम उक्त चार बहतों 
की वाक्‌ से कर सकते हैं, जिनमें से भी तीन वृहतों की वाक्‌ को मिलाने वाला 
चौथा बृहत्‌ कहा गया है ; इन चारों उषाओं का नाम क्रमशः गायत्री, तिष्टुभ, 
जगती और अनुष्ट्भ दिया गया है। वे वास्तव में, जैसा कि पूर्व प्रकरण में कह 
चुके हैं, मनोमय सृष्टि के अन्तर्गत आने वाली तीन शक्तियाँ तथा चौथी उनमें 
व्याप्त रहने वाली मूल वाक्‌ का रूप ही है । 


३--दोहन-प्रक्रिया 


(क) पंच-धाम ओर पंच-क्रम--दोहन-प्रक्रिया के अनुसार विराज को 
एक गाय माना जाता है, जो सारी नाम-रूपात्मक सूष्टि के लिये दूध देती 
फिरती है । अतः विराजू के इस पक्ष को कल्याणकारी तथा पोषक पक्ष कह 
सकते हैं । इस प्रक्रिया में विराज स््रष्टा भी है, क्योंकि वह, अपने दुग्ध रूप में 
सभी जीवों के पोषण' की भी सृष्टि करती है । इस प्रक्रिया को भी सृष्टि की 
अन्य प्रक्रियाओं की भाँति रहस्यमयी कहा जाता है ।* व्युष्टि प्रक्रिया के अनुसार 
पंचधामों की सृष्टि होती है और विराज धेनु इन पाँचों धामों में एक से दूसरे 
में उत्क्ण करती हुई, सभी जीवों के लिये दुग्ध देती फिरती है ।* अतः विराज 
घेतू की पंच-व्यूष्टियाँ और पंच धामों के साथ-साथ पंच क्रमों और पंच दोहनों 
का भी उल्लेख मिलता है:-- 

ऋमान्‌ को अस्याः कतिधा विदुग्धान, 
का अस्था धाम कतिधा व्युष्टीः । 


पंच-दोहन पंच-व्युष्टिओं के अनुसार होते हैं । (पंच-व्युष्टीरनपंचदोहा:। ) 








१अ० बवे० ८, ९, २ 0५ १५ आदि || 
र२--अ० बे ० ८, ९, २४॥ 


नाम-रूप जगत १७७ 


'उन पांचों धामों के जिन जिन निवासियों को वह दूध देती है उनका भी वर्णन 
मिलता है;-- 


केवलीन्द्राय दुदुहे हि गृष्टिवंश पीयूष प्रथमं दृहाना । 
अथा तपेयच्तुर्धा देवान्‌ मनुष्यां असुरानुत ऋषीन्‌ ॥ 


इस मंत्र के अनुसार सबसे पहले वह इन्द्र के लिये दही जाती है और उसके 
परचात देवों, मनुष्यों और असुरों तथा ऋषियों के लिए दुही जाती है। एक 
दूसरे स्थल) पर, जिन जीवों के लिए विराज घेनु दुही जाती है वे असुर, पितर, 
मंनुष्य, ऋषि, देव, गन्धर्वाप्सरस, इतरजन और सर्प कहे गए हैं । इन दोनों सूचियों 
में वस्तुत: कोई भेद नहीं है, क्योंकि दूसरी सूची के अन्तिम चार केवल देवों 
के ही विभिन्न वर्ग हैं। अत: वे प्रथम सूची में उल्लिखित देवों के अन्तर्गत ही आ 
जाते हैं ; प्रथम सूची का इन्द्र देवताओं का राजा है, अतः उसकी गणना देवों 
में होता आवश्यक ही है| इसी प्रकार पितर वस्तुतः मृत मनुष्य ही हैं। अतः 
दूसरी सूची में उनका प्रथम उल्लेख है परन्तु प्रथम सूची में वे मनुष्यों में ही 
सम्मिलित हैं । अतः उक्त दोनों सूचियों के आधार पर पाँचों घामों का वर्णन 
इस प्रकार हो सकता है:--- 


(१) इन्द्र-लोक देवों, गन्धर्वाप्सरसों, इतरजनों और सर्पों का लोक 
(२) देव-लोक 

(३) मनृष्य-लोक (मनुष्यों और पितरों का छोक ) 

(४) असुर-लोक 

(५) ऋषि-लोक 


इन पांचों की तुलना पंच व्युष्टियों से की जा सकती है। प्रथम उषा (रात्रि 

या एकाष्टका ) ने इन्द्र को उत्पन्न किया? ; प्रथम लछोक में विराज घेनु का दोहन 
इन्द्र के लिये ही होता है । एक व्युष्टि में उषा ऊर्ज की सृष्टि करती है; एक 
दोहन में विराज धेन्‌ देवों को ऊर्ज दुह देती है जिस प्रकार अग्नि सोम को 


१--अ० बे ० ८, ९, १०। 

२--वही १५; उ० उ० । जनान गर्भ सहिमानसिन्धम्‌ । 

३--बही, २४ ॥ प्रजामेकां जिन्वत्यूजंमेका । 

४---अ० बे ० ८, १०, ४-४ सोदक्रामत्‌ सा देव्नानागच्छत तां देव सविता अधोक 


तामूर्जमेवाधोक्‌ । 


१७८ वेदिक-दर्शानः 


स्थापित करने वाली एक उषा ऋषियों से सम्बन्ध रखती है", उसी प्रकार एक: 
दोहन में विराज धेनु सोमराजा को बछड़ा बना कर और व॒हस्पति-आंगिरस अथवा! 
अग्नि को दोग्धा बनाकर ऋषियों के लिए दूध देती है? । शेष दो व्युष्टियों 
में एक राष्ट्र की देवयुओं के राष्ट्र की रक्षा करती है और दूसरी प्रजा से सम्बन्ध 
रखती है, शेष दो दोहनों में भी एक का सम्बन्ध असुरों से है और दूसरे का 
मनुष्यों और पितरों से है। अब प्रश्न यह होता है कि एक ओर देवयू और प्रजा 
और दूसरी ओर असुर, पितरों और मनुष्यों की तुलता कैसी हो सकती है । दिवयू”' 
शब्द का अर्थ प्रायः देवों को चाहने वाले किया जाता है। परन्तु यू” धातु का 
अर्थ मिश्रण और असिश्रण दोवों हैं, अतः देवयू से अभिप्राय देवों में मिलने वाले” 
पितरों तथा उनसे न मिलने वाले असुरों से है । इस प्रकार जो उषा देवयुओं- 
के राष्ट्र की रक्षा करने वाली कही जाती है, वह देवों के शत्रु असुरों तथा उनके” 
मित्र पितरों से सम्बन्ध रखती है। यद्यपि असूरों और पितरों का यह साथ” 
स्वाभाविक प्रतीत होता है, परल्तु ब्राह्मणों में अनेक स्थलों पर इन दोनों को” 
समस्थानीय कहा गया है। (तै० ब्रा० १,६,८,५; सा० वि० ब्रा०,३,१; कौ: 
ब्रा० ५.७; गो० ब्रा० २, १,२५; जै० उ० ब्रा० २,७,२ शण० ब्रा० १३,८,५,१ ) 

अन्तिम व्यूष्टि जो कि प्रजा५ की रक्षा करती है; उसकी तुलना स्वभावतः ही” 
मनुष्य लोक के साथ होगी क्‍योंकि इस प्रकार के स्थलों में मनुष्यों को निश्चित 
रूप से प्रजा कहा गया है। इसलिये पंच धामों तथा उसके अनुसार होने वालीः 
पंच व्यूष्टिओों का संक्षिप्त वर्णन इस प्रकार हो सकता है । 





१--अ० बे ० ५, १०, १, श० बरा० २, ६, १, ४; १, ३ ९, ५; १, ७ ९, ६; 
१, ६, ८ दे २ हे हें ६६४; श० ० १ «< १ ४०;२ ६१ १०-११ $ 
१३, ९, १, ५ आदि; ते० ब्रा० १, ६, ८, २। तु० क० अग्तीषोसावद्धुर्या: 
तुरीयासीद यज्ञस्य पक्षावृषयः कल्पयन्तः ( अ० बें० ९, १० ) 

२--दे ० ऊपर बृहस्पति, तु० का० 80त0767 ४ ४, ९? 

३--सोदक्रामत सा सप्तऋषीनागच्छतः. . . -.तस्या सोमोवत्स आसीच्छन्द पत्रम 
तां व्‌ हस्पतिरांगिराधोक ( वही ) 

४--प्रजामेका जिन्वत्यूजेंमेका राष्ट्रमेका रक्षति ( देवयूनाम ) 

७-.-उ० उ०।॥। 
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व्यूष्टि धाम 
१) रात्रि या एकाष्टका । (१) इन्द्र का धाम । 
२) ऊअर्ज को उत्पन्न करनेवाली उषा । (२) देवों का धाम । 
२ ( 
( 


४) देवयू-राष्ट्र की रक्षिका उषा । (४) असुरों और पितरों का धाम + 
५) ऋषियों से संबन्ध रखनेवाली उषा (५) ऋषियों का धाम । 

अक की बृहत्‌ सृष्टि की तुलना भी व्युष्टिओं से की जा सकती है। सूर्य- 
पत्नी या संवत्सर की प्रतिमा रात्रि की तुलना ब्रह्म की पत्नी बृहती से की जा 
सकती है और अन्य चार उषाएँ जिनका सम्बन्ध देवों, पितरों, असुरों, और मनृष्यों 
के धामों से हैं, क्रशः तीन बृहतों (द्यू, अन्तरिक्ष तथा पृथ्वी के बृंहतों) की: 
वाकों से संबंध रखती है और उनको मिलाने वाली चतुर्थ वाक्‌ वही सूर्य-पत्नी 
या रात्रि है, जिसको बृहती भी कहा गया है ।" 

(ख) दोहन का विवरण--इन पंच धामों की कल्पना पंच व्युष्टिओं के 
अनुसार की गई है, परन्तु दोहन-प्रक्रिया के अनुसार इसके कई और भी भेद हो 
सकते हैं। अतः दोहन-प्रक्रिया में कभी पाँच और कभी आठ धामों का उल्लेख 
मिलता है| अथवंबेद ८,१०,४,५, में विराज धेनु के दोहन का विवरण विभिन्नः 
धामों में इस प्रकार दिया गया हैः-- 

असुर-धास का दोहन 
“उस (विराज धेनु) ने उत्कमण किया ; वह असुरों के पास आई। असुर्रो 
ने उससे कहा-माया ! यहाँ आओ' 

प्रहछाद विरोचन का पुत्र उसका वत्स था और आयस-पात्र बर्तेन था। 
द्विमूर्धात्य ने उसको दृह्ा ; उसने सचमुच उसमें से माया का ही दोहन किया + 
असुर छोग माया पर ही अपना जीवन निर्वाह करते हैं। 

पितु-लोक का दोहन 

“उस (विराज धेनु) ने उत्कमण किया ; वह पितरों के पास आई ; 
पितरों ने कहा-- स्वधा, यहाँ आओ । राजा यम उसका वत्स था ; रजत-पात्र 
बत॑न था। अन्तक मार्त्व्य ने उसका दोहन किया ; उसने सचमुच उसमें से स्वधा 
ही दुह्ा । पितर लोग सचमुच स्वधा हारा ही अपना जीवन-यापन करते हैं ।* 


( 
( 
( 
! 
( 


) 

) २ 

) प्रजा से संबंध रखनेवाली उषा (३) मनुष्यों का धाम 
) ) 

) 





१--दे ०, बहती ऊपर । 


१८० वेदिक-दर्शन 


मनृष्य-लोक का दोहन 


“उस (विराज घेनु) ने उत्कमण किया ; वह मनुष्यों के पास आई। 
मनुष्यों ने कहा--हे इरावती, यहाँ आओ । मनुवैवस्वत उसका वत्स था और 
धृथ्वी पात्र था । पृथिवैन्य ने उसको दुृहा; उसने सचमुच उसमें से कृषि और 
शस्यका ही दोहन किया । वे मनुष्य कृषि और शस्य पर ही अपना जीवन-निर्वाह 
"करते हैं । 

ऋषि-लोक का दोहन 


“उस (विराज धेन) ने उत्कमण किया ; वह सप्त ऋषियों के पास आई; 
'सप्त ऋषियों ने कहा-- हे ब्रह्मणवती, यहाँ आओ ।” 

राजा सोम उसका वत्स था ; और छन्द पात्र था। बृहस्पति अंगिरस ने 
उसका दोहन किया ; उसने सचमुच उसमें से ब्रह्म और तप ही का दोहन किया । 
वे सप्तऋषि उस ब्रह्म और तप ही पर जीवन निर्वाह करते हैं । 


देव-लोक का दोहन 


“उस (विराज घेनु) ने उत्कमण किया ; वह देवों के पास आई देवों ने 
'कहा--- है ऊर्ज ! यहाँ आओ ।” इन्द्र उसका वत्स था और चमस पात्र था। 
सविता देव ने उसका दोहन किया ; उसने सचमुच उसमें से ऊर्ज दूह्ा ; 
'देव लोग सचमुच ऊर्ज पर ही जीते हैं । 
गन्धवर प्सरसों के लोक का दोहन 


“उस (विराज धेन्‌ ) ने उत्कमण किया, वह गन्धर्वाप्सरों के पास आई। 
'गर्न्वाप्सरसों ने कहा--- 
है पुण्यगन्धे, यहाँ आओ |” 
चित्ररथ सौर्षवर्चस उसका वत्स था और पुष्कर-पर्ण पात्र था वसुरुचि सौय॑- 
वर्चस ने उसको दुह्ा ; उसने सचमुच उसमें से पुण्य-गन्ध दुह् । गन्धर्वाप्सरस 
'सचमुच पुण्यगन्ध पर ही अपना जीवन निर्वाह करते हैं ।” 
इतर-जन-लोक का दोहन 


उस (विराज घेनु) ने उत्कमण किया ; वह इतरजनों के पास आई। 
इतरजतों ने कहा--हे विरोध यहाँ आओ । 
कुबेर वैश्रवण उसका वत्स था और आम-पात्र बतेन था। रजतनाभि 
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कौबे रक ने उसको दुह्य ; उसने सचम्‌च उसमें से विरोध ही दुह्झ। इतरजन 
सचमुच ही विरोध पर अपना जीवन-य।पन करते हैं ।* 


सर्व-लोक का दोहन 


“उस (विराज घेनु) ने उत्क्मण किया ; वह सर्पों के पास आईं; सर्पों 
ने कहा-- 

“हे विषवती ! यहाँ आओ |” 

तक्षक वैषालेय उसका वत्स था ; और अलानुपात्र बरतेन था। धृतराष्ट्र- 
ऐरावत ने उसका दोहन किया ; उसने सचमुच उसमें से विष ही दुह्ा । 

सर्प॑ सचमुच ही विष पर जीवन यापन करते हैं ।' 

दोहन-प्रक्रिया के इस वर्णन से यह प्रक्रिया विराज का पालनकर्म लगती है, 
जिसके द्वारा सब जीवों का 'उपजीवन' होता है ; इस दृष्टिकोण से सारी सृष्टि 
को आठ वर्गों में बाँठा गया है, जिसमें से प्रत्येक वर्ग के जीवन-निर्वाह का आधार, 
माया, ऊर्ज कृषि आदि भिन्न भिन्न हैं, जो विराज घेनु से प्राप्त होते हैं । इस 
गाय-से इन वस्तुओं की प्राप्ति एक वत्स और एक दोस्घा के द्वारा होती है। जो 
गाय विभिन्न लोक को भिन्न-भिन्न प्रकार का भोजन देती है, वह यही विराज 
गाय है, जो इच्छानुसार रूपों को धारण कर लेती है, और विभिन्न छोक के 
जीव, जिस जिस भावना से उसको देखते हैं, वह उनको वैसी ही प्रतीत होती 
है और उसके अनुसार ही भोजन दुह देती है। यह विराज वाक्‌ का यह कल्याण- 
मय पक्ष ही कामघेनु गाय का आधार प्रतीत होता है, जो सबको अभीष्ट फल 
देने वाली कही जाती है :-- 

एवमुक्ता वशिष्ठेन शबला दगत्रुसूदन । 
विदधैकामधुक्कासान्यस्य यस्थेप्सितं यथा ॥ 
( रामायण, १, ५३, १ ) 

इस उद्धरण में उल्लिखित कामधुक्‌ शबला को अनेक बार विराजू या वाक 
भी कहा गया है ।" विराजधेनु भी कामधेनु है ओर उससे जो कामना की जाती: 
है वह पूरी करती है, जैसा कि निम्नलिखित उद्धहरणों से प्रकट है:-- 





१--वाग्वे शवली तस्याविराजा वा एतां प्रदापयति । तथ एवं वेद तस्मा एषा5-॥ 
प्रयतता दुग्घे, तां० ब्रा० २९, ३; १-२ तु० क० छा० बा० हे; ५ 9 रेड: 
२०, १, (५ ठुं० क० साथण, २१, हे। १५२ 
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(१) एषा वे स्तनवती विराह यंकामंकासयते तामेतां दुर्धे । 
( ता० म० आ० २०, १, ५ ) 
(२) तस्या कामधुण्धेनुवंसिष्ठस्य सहात्मनः । 
उकता कासान्प्रचच्छेति सा कामाचदुहयतें सदा ॥ 
( म० भा० १, १७, ९ ) 
विराज धेनु को अदिति, विश्वकूपी, कामदुधा या कामधेनु आदि अनेक 
नामों से पुकारा जाता है ।' 


४-कल्प-प्रक्रिया 
ऊपर व्यूष्टि-प्रक्रिया की पाँच अवस्थाओं की तुलना बृहत-सृष्टि की पांच 


अवस्थाओं को साथ हो चुकी है ; उसको दूसरे शब्दों में निम्नलिखित ढंग से 
रखा जा सकता है :--- 


बृहत्‌ व्युष्टि 
(१) बहती और ब्रह्म (१) रात्रि तथा सूर्य या संवत्सर । 
(२) आदित्य (२) आदित्य के दू लोक में रहने वाले 
देवों से संबंध रखने वाली उषा । 
(३) बात या वायु (३) वात या वायु के अन्तरिक्ष लोक 


में रहने वाले पितरों या असूुरों 
से सम्बन्ध रखने वाली उषा । 
(४) अग्निया प्राण (४) अग्निया प्राण के भू लोक में रहने 
वाले मनुष्यों में रहने व।ले मनृष्यों 
से सम्बन्ध रखने वाली उषा । 
(५) महा अग्नि या प्राण जो आदित्य (५) अग्नि और सोम को विभिन्न 


वायू और अग्नि रूप में विभकत रूपों में स्थापित करने वाली 
होकर उन तीनों की वशक्‌ को उषा । 
मिलाता है । 


कल्प-प्रक्रिया का संबन्ध उक्त सूची की पाँचवीं उषा से है। कहा जाता है 


१--ते ० ब्रा० १, ७, ६, ७; अ० बे० ४, रेढ, ६; ९, ५, १०; स० भा० १, 
१०२, ९-१०, 


साम-रूप जगत १८३३ 


कि ऋषियों ने अग्नि-सोम को स्वर धारण करने वाली वृहद्‌ अर्की तथा गायत्री, 
'तिष्टुभ, जगती और अनुष्टुभ में स्थापित (कल्पयन्त:) किया :-- 


अग्नीषोमाववधुर्या तुरीयासीद्‌ यज्ञस्य पक्षावषय कल्पयन्तः । 
गायत्रों दिष्टुभं जगतीमनुष्दुभं वृहृदकों यजमानाय स्वराभरन्तीम्‌ ॥। 
अ० वे० ८, १०, १४ ) 


यही पद्म अन्य स्थलों पर आता है और कहीं-कहीं पर बृहद-अर्की के स्थान 
पर ब्‌ हद-अक ? अथवा केवल अक भी मिलता है । इससे स्पष्ट है कि यह बृहद 
अर्की या अक उक्त सृष्टि के प्रसंग में आये हुये बृहद-अर्क अथवा बृहती-बह्म 
के समकक्ष है ; जगती, त्रिष्टुभ और गायत्री क्रमशः आदित्य, वायु और अग्नि 
के वाकों के समकक्ष पहले बतलाये ही जा चुके हैं* । अत: इस मंत्र में उल्लिखित 
'अनुष्टुभ ही उस चतुर्थ बृहत्‌ के समकक्ष हैं जो रोष तीन बृहतों की वाक को 
मिलाने वाला कहा गया है । 

कल्प-प्रक्रिया के अन्तर्गत बृहत-सूष्टि तथा व्युष्टि-प्रक्रि] के सदृश् ही एक 
'अन्य प्रणाली का वर्णन भी मिलता है। कल्प-प्रक्रिया की पाँच अवस्थाएँ तथा 
'अवान्तर अवस्थाओं से मिलकर एक कल्प बनता है और यही एक कल्प विभिन्न 
'अवस्थाओं में विभाजित होकर अनेक कलपों के रूप में बदल जाता है, जिनको 
प्राण कहा जाता है (प्राणः बे कल्पाः) प्रमुख कल्प जिसमें से अनेक कल्पों की सृष्टि 
होती है यथार्थ में अग्नि-सोम है, जो ब्रह्म और वाक्‌ का संयुक्त तत्त्व है ।२ 
इससे प्रतीत होता है कि कल्प-प्रक्रिया के अन्तर्गत पग्राणमय कोश का वह सारा 
जाल आता है , जो ब्रह्म-वाक्‌ तत्त्व से निर्मित हुआ सत्र व्याप्त है। ये कल्प 
एक भोर तो बूृहतों से भिन्न है, जिनको शुद्ध-सुष्टि कहा गया है और दूसरी ओर 
ये उषाओं से भिन्न हैं, जिनको अशुद्ध सृष्टि नाम दिया गया है। 

इस प्रसंग में यह बात विचारणीय है कि उक्त कल्पों में बृहदर्की नामक 
कल्प को स्वर-युक्‍्त बतलाया गया है। स्वर को स्पष्टतः साम का स्वम्‌ कहा 
गया है और साम, जैसा कि ऊपर देख चुके हैं, माया शबल प्रकृति-पुरुष की 








१--तै० सं० ४, ३, ११। 
२--मे० तं० २, १३, १०। 
इलल्दध्‌० भ्रा० ९, ३, २, १२। 
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सृष्टि है। अतः स्वर अन्तिम अवस्था में आत्मा या इन्द्र कहलाता है" जिसका 
अभिप्राय सम्भवतः यह है कि ब्रह्म और वाक्‌ का द्वतभाव अन्त में शक्तिमान्‌ 
ब्रह्म के रूप में ही रह जाता है। पिण्डाण्ड के प्रसंग में हम देख चुके हैं कि 
स्वर वास्तव में आत्मा या ब्रह्म का ही नाम है, जिससे उत्पन्न होकर वाक्‌ 
विभिन्न अवस्थाओं में सृष्टि करती है बृहदारण्यक उपनिषद में स्वर की जो 
विभिन्न अवस्थायें बतलाई गई हैं, उनके नाम वही हैं जो विभिन्न कल्पों के 


नाम हैं:--- 
स्वर कल्प 
(१) स्वर आत्मा या जाया। (१) स्वर युक्‍त बृहदर्की या अके 
अथवा बुह॒दर्क । 
(२) जगती (२) जगती । 
(३) त्रिष्दुभ । (३) तिष्दुभ । 
(४) गायत्री (४) गायत्री । 
(५) अनुष्टुभ । (५) अनुष्टुभ । 


इन पाँच अवस्थाओं में से, पहली (स्वर) अवस्था दूसरी, तीसरी तथा 
चौथी का मूल है, जब कि पाँचवीं स्वर या आत्मा की वाक है, जो तीनों के: 
अन्तरगगंत व्याप्त रहती है । 


५-कऋतु-प्रकिया 


(क) ऋत--कल्प-प्रक्रिय के पश्चात्‌ ऋतु-प्रक्रिया की मीमांसा शेष रह 
जाती है । विराज की ऋतुओं के विषय में प्रायः आइचयें प्रगट किया जाता है 
और उनकी संख्या एक साथ ही, पाँच, छः, सात, और एक बतलाई जाती है? $ - 
भाषा-विज्ञान की दृष्टि से ऋतु और ऋत एक ही धातु से निकले हैं और अथवे- 
वेद में भी ऋतुओं को ऋत संबंधी ही कहा गया है | ऋतु का वर्णन पहिले हो 





१--तस्य हैतस्यथ सास्नो यः स्वंबेद भवति हास्य स्वं तस्य वे स्व॒र एव स्व ( बु० 
उ० प० १, ३, २५ ); देखिए साम-सृष्टि', ऊपर । 

२--जे ० त० ब्रा० ३००-३०६; ३२०-३२१; जहां स्वर को आत्मा' जाया 
ओर दोनों कहा गया है। 

३--ऊपर देखिये संवत्सर और उसकी प्रतिमा” 

४--अ० बे ० ८, ९, १०; १५; १६; १८; २६। 
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चुका है । ऋत, भाव अथवा विकार (36९०७४7४) का नाम है; जिसका 
जाल सारी सृष्टि में फैला हुआ है ; और जिसके बिना सुष्टि संभव ही नहीं 
हो सकती । 

पिण्डाण्ड में ऋत का सिद्धान्त विज्ञाममय तथा मनोमय के अन्तर्गत आता 
है और ब्रह्माण्ड में उसका समावेश काल में होता है, क्योंकि कोई भी भाव, या 
क्रिया विकार काल के बाहर नहीं हो सकता। जिसको भाव (86८०77778 ) 
या विकार कहा जाता है, वह केवल अनादि काल के अन्तर्गत अनेक गतियों के 
शुंखला-मात्र है। इसका सब से सुन्दर चित्र अथर्वंवेद के काल-सूक्‍तों में मिलता 
है, जिनको यहाँ पर उद्धत कर देता उपयुक्त होगाः-- 


( अ० बे० १९, ५३ ) 


कालो अदवो वह॒ति सप्तरश्मिः सहल्राक्षो अजरो भूरि-रेताः । 
तमारोहन्ति कवयो विपक्चितस्तस्य चक्रा भुवनानि विश्वा ॥१॥ 
सप्त चक्रान्‌ वहति काल एप सप्तास्य नाभीरमृतं न्वक्षः । 
स्‌ इसा विद्वा भुवनान्यञ्जत्‌ काल स ईयते प्रथमोनुदेवः ॥२॥ 
पूर्ण: कुम्भोधि काल आहितस्तं वे पद्यायो बहुधा न सन्‍्तः । 
स इमा विशववा भुवनानि प्रत्यंकाल तसाहुः परमे व्योसन्‌ ॥३॥ 
स॒ एव सं भुवनान्यभरत्‌ स एवं से भुवतानि पंत । 
पिता सन्न भवत्‌ पुत्र एएां तस्माद वे नान्‍्यत्‌ परमस्ति तेज: ॥४॥॥ 
कालोमूंदिवमजनयत्‌ काल इमाः पूथिवी रुत । 
कालेहभूतं भव्यं चेषितं हू वि तिष्ठते ॥५॥ 
काले भूतिससूजत काले तपति सूये: । 
काले ह्‌ विदवा भूतानि काले चक्षुविपक्यति !३६॥ 
काले मनः काले प्राणः काले नाम समाहितम्‌ । 
कालेन सर्वा नन्‍्दन्त्यागतेन प्रजा इमाः ॥७॥ 
काले तपः, काले ज्येष्ठः, काले ब्रह्म समाहितम्‌ । 
कालो ह सर्वस्थेद्बरो यः पितासीत प्रजापते: ॥<८0 
तेनेषितं तेन जात॑ सदु तास्सिन्‌ प्रतिष्ठितम्‌ । 
कालो ह ब्रह्म भूत्वा विर्भात परमेष्ठितम्‌ ॥९॥ 
कालः प्रजा असृजत कालो अग्ने प्रजापतिम्‌ । 
स्वयंभूः कदयपः कालात्‌ तपः कालात्‌ प्रजायते ॥१०॥ 
१९ ह 
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कालादापः समभवन्‌ कालाद्‌ ब्रह्म तपो दिशः । 

कालेनोदेति सूर्य: काले निविश्यतें पुनः ॥१॥ 

कालेन वातः पवते काल पृथिवी मही । 

दोर्समही काल आहिता ॥२॥ 

कालो हु भूतं भव्यं च पुत्रो अजनयत पुरा । 

कालाद्चः समभवन्‌ यजुः कालादजायत ॥३॥ 

कालो यज्ञ समेरयहेवेभ्यो भागमक्षितम्‌ । 

काले गन्धर्वाप्सरसः काले लोकाः प्रतिष्ठिता: ॥४॥ 
कालंयमंगिरा देवोध5्यथर्वा जाधि-तिष्ठितः । 

इमं च लछोक॑ परम च लोक पृष्यारूच लोकान्‌ विधृतीञ्चपुण्याः 
सर्वाल्लोकानभिजित्य ब्रह्मणा कालः स ईयते परभोनुदेवः ॥॥५॥ 


इत दोनों सूक्‍तों में काल का बहुत सुन्दर वर्णन किया गया है; काल मूर्तिमान 
ऋत (.3600777£ ) है । इस विषय में निम्नलिखित बातें विचारणीय हैं:--- 


(१) काछ एक अश्व है जिसकी सात छगामें हैं (५३,१-२) वह सभी 
लोकों (५५,४-७) ऋक्‌, यज, सारे भूत और भविष्य का स्रष्टा और पारूक 
है और संवत्सर से सादुश्य रखता है, क्‍योंकि संवत्सर की सुष्टि भी काल के 
अन्तगंत है और काल में भी संवत्सर की भांति सात ऋतुएँ बतलाई जाती हैं । 


8 8! ) जो काल प्रजापति, सारे भुवनों का स्वामी स्वयम्भू कश्यप का जनक 
तथा प्रथम देव कहा गया है और जिसके अन्‍्तर्गत ज्येष्ठ, ब्रह्म, सत तथा परमेष्ठी 
आदि आ जाते हैं और जो सारे देवों तथा पुण्य-लोक-सहित सारे भवनों पर 
आधिपत्य रखता है, वह परम व्योम का अजर काल सम्वत्सर से भिन्न है, क्योंकि 
कद्यप *, परसेष्ठी आदि निश्चय ही संवत्सर की व्युष्टि-प्रक्रिया से परे हैं। इन 
सक्‍तों का सप्तचक्र और सहस्राक्ष का ऋग्वेद १,१६४,१२-१५ में वणित सप्त- 
चक्र, तथा अजर-चक्र के समान है जो पंच-पाद, द्वादश-आक्ृति पुरीषी* ऊपर 
बतलाया गया है | अतः: स्पष्टतया वैदिक दर्शन में दो काल-चक्त हैं, जिनमें से 
एक दूसरे के अन्तर्गत हैं ; एक सप्तचक्र काल के अन्तर्गत थौ के चारों ओर 
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घूमने वाला ह्ादश-चक्र है, जबकि दूसरा पंचार अथवा द्वादशार चक्र भुवनों में 
चक्कर लगाने वाला कहा गया है ।" इनमें से दूसरा काल चक्र संवत्सर के 
समकक्ष है, क्योंकि संवत्सर भी पंच-पाद और हादशाकृृति* कहा गया है। संवत्सर 
से पर एक दूसरे काल-चक्र का अनुमान इस बात से भी लगाया जाता है कि 
संवत्सर को केवल देवताओं का एक दिन ही कहा गया है।* इसलिये ऋतु 
और काल की संवत्सर तथा अति-संवत्सर दो अवस्थाएँ कही जा सकती हैं । इस 
बात की पुष्टि ऋग्वेद १०,१९० के सृष्टि-वर्णन से भी होती है :--- 


ऋत च सत्य चाभीद्धात्‌ तपसो5ष्यजायत । 
ततो रातज्यजायत ततः समुद्रो अर्णवः ॥१॥ 
समुद्रादर्णवादधि संवत्सरों अजायत । 
अहोरात्राणि विदधद्विश्वस्थ मिषतों वशी ॥२॥ 
सूर्याचद्धमसो धाता यथा पूर्वमकल्पयत । 
दिव॑ च पृथिवीं चाउन्तारिक्षमथों स्वः ॥३॥ 


इससे पता चलता है कि ऋत और सत्य के उत्पन्न होने के परचात्‌ रात्रि 
का जन्म हुआ और फिर रात्रि से समुद्र-अर्णेव, समुद्र-अर्णव से संवत्सर और 
संवत्सर से अहोरात्र, सूर्य, चन्द्र, आकाश पृथ्वी और अन्तरिक्ष उत्पन्न हुए । 
हम देख चुके हैं कि रात्रि और समुद्र विज्ञान-मय के अन्तगंत आते हैं, अतः 
स्वभावत: ही संवत्सर तथा उससे उत्पन्न सृष्टि मनोमय' एवं उससे उद्भूत भुवनों 
के अन्तर्गत आयेगी । परन्तु, जैसा कि पिण्डाण्ड के प्रसंग में कह चुके हैं, इन 
दोनों को उत्पन्न करने वाला ऋतु सम्वत्सर से पूर्व की सृष्टि में और स्वयं 
संवत्सर की सृष्टि में भी विद्यमान रहता है और उसी के कारण सारी क्रियाएँ, 
परिवर्तन तथा विकार होते हैं । 

(ख) ऋत और ऋतु--उपर्युक्त वर्णन से प्रगट है कि ऋत ब्रह्माण्ड में 
काल-चक्र के समक्ष है। अतः ऋत से संबन्ध रखने वाली ऋतुएं ऋत अधवा 
काल-शक्ति की विभिन्न अवस्थाओं के ही भिन्न भिन्न नाम हैं और उनकी संख्याओं 
की कल्पना ऋत-द्वारा होने वाले प्रकृति-विकारों के अनुसार विभिन्न अवस्थाओं 
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में भिन्न-भिन्न की जाती हैं। ऋत द्वारा होने वाले ये विकार जगत के अति- 
संवत्सर और संवत्सर दोनों अवस्थओं से संबंध रखते हैं। विराज का क्रिया- 
क्षेत्र संवत्सर के नाना-रूपात्मक जगत तक ही सीमित है। अतः विराज धेनु 
की केवल पाँच ऋतुएँ) बतलाई गई हैं, जब कि प्रथम ऋत की, उक्त काल के 
समान ही सात ऋतुएँ बतलाई गई हैं । 

(ग) वे राजिक सृष्टि पर सिहावकोकन--विराज घेनु की सृष्टि का वर्णन 
उसकी पाँच प्रक्रियाओं के उल्लेख से किया गया। यह पाँच प्रक्रियाएँ मिथुनत्व, 
व्यष्टि, दोहन, कल्प तथा ऋतु हैं , जिनका वर्णन पृथक पृथक किया जा चुका 
है । इस प्रसंग में यह देखा गया कि एक अति-वैराजिक तत्व ऋत या काल है, 
जो वैराजिक सृष्टि -के परे होते हुये भी उसमें व्याप्त है। यह वास्तव में एक 
क्रिया या भाव (3200778 ) है, जो नाना विकारों अथवा परिवतंनों का मूल 
कारण है और सम्भवतः उसकी उत्पत्ति वाक्‌ के विक्षोभ के कारण होती है । 
क्षुब्ध वाक्‌ प्रकृति ही सलिल है, जो शुद्ध और अजशुद्ध दो प्रकार की सृष्टियों 
के रूप में विकसित होता है | सलिल में से विराजधेनु के दो वत्स ब्रह्म और 
बृहती उत्पन्न होते हैं ; इन दोनों से आदित्य, वायु और अग्नि तथा इन तीनों 
की वाक्‌ को मिलाने वाले अग्नि के रूप में चार बृहत्‌ उत्पन्न होते हैं । यह ही 
शुद्ध भ्राकृतिक सृष्टि है जिसको ब्रह्म-सृष्टि, बृहत्‌-सुष्टि या अर्क-सृष्ठि कहा जाता 
है और जो मिथुनत्व-प्रक्रिया के अन्तर्गत आती है । अशुद्ध या कनीयस प्राकृतिक 
सृष्टि की उत्पत्ति संव॒त्सर तथा रात्रि या एकाण्टका नामक उसकी बाक से होती 
है। यह व्युष्टि-प्रक्रिग का विषय है और इसका पूर्व-रूप शुद्ध प्राकृतिक सृष्टि 
है । व्यूष्टि-प्रक्रिया की पाँच व्युष्टियों के अनुसार जगत में पाँच धातु हैं, जिनमें 
क्रमशः इन्द्र, देव, पितर, असुर और मनुष्य निवास करते है | अन्तिम व्युष्टि को 
अग्नि-सोम को सर्वत्र स्थापित करने वाला तथा तीन बृहतों की वाक्‌ को मिलाने 
वाला कहा गया है। अग्नि-सोम पुरुष-प्रकृति-तत्त्व है, जो चार भागों में विभक्‍त 
होता है और वह इनमें से तीन द्वारा क्रमशः तीन लोकों में व्याप्त रहता है और 
चौथे द्वारा इन तीनों की संयुक्त करता है । यह पुरुष-प्रकृति तत्व ही कल्प- 
प्रक्रि] का विषय है, जिसके अनुसार पुरुष-प्रकृति-तत्व को ऋषियों द्वारा पांच धाम 
में स्थापित किया जाता है जिनका नाम इस प्रक्रिया के अनुसार गायत्री, त्रिष्टुभ, 





१--पञ्च व्युष्टीरतुपण्च दोहा गां पझचनास्नीमृतवो5नु पठ्च । 
( अ० बे० ८, ९, १५ ) 


नाम-रूप जगत १८९ 


जगती, अनुष्टुभ और बृहदर्की है। इन सभी प्रकार की प्रक्रियाओं द्वारा उत्पन्न 
प्रजाओं के पोषण का वर्णन दोहन-ग्रक्रिया के अन्तर्गत हुआ है ; इस प्रसंग में 
हम देख चुके हैं कि प्रत्येक लोक के निवासी विराज घेन्‌ से अपने अभीष्ट पदार्थ 
का दोहन कर लेते हैं। ऋतु-प्रक्रिया के अन्तर्गत वे सभी विकार आते हैं, जो 
ऋत के कारण उत्पन्न होकर सारी प्राकृतिक सृष्टि की रचना करके उसे सात 
स्तरों में केन्द्रीभूत करते हैं । इन सातों को सप्त ऋतु कहा गया है, जिनमें से 
पाँच वैराजिक सृष्टि के भीतर आते हैं और शेष दो अति-बै राजिक के अस्तर्गत । 
इन क्रियाओं के वर्णन से ऐसा प्रतीत होता है कि विराज के पांच रूप हैं, 
जैसा कि अथवंबेद के एक मन्त्र में कहा गया है:--- 
पंचव्युष्टोरनु पंच दोहा गां पंचनास्तीमृतवीन पंच । 
परन्तु सुष्टि-प्रक्रिया के पूर्ण विश्लेषण से प्रगट है कि इस विभिन्नता में भी 
एकता है । अन्ततोगत्वा, एक गाय, एक ऋषि, एक धाम, एक यक्ष, और एक 
ही ऋतु है, जो कि नाना रूपों में व्यक्त हो रही हैं और उसके बाहर कुछ नहीं 
हल 
एको गोरेक एक ऋषिरेक॑ धासेकध्याशिषः । 
पक्ष पृथिव्यामेकवुर्देकतुनतिरिच्यते ॥ 
( अ० बे० ८, ९, २६ ) 
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